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యాతి 


హాసతత్‌, ఉన్నతాశయంతో 
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న బిడ్డలకు అత్యున్నత విద్వనుగరిపిన 
సత్యవాది, దళితమెధావి విజయసింగ్‌గారి కన్న తల్లి 
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(వాయాలనే నాచిరకాల వాంవికం ఇప్పటికి నెరవే 
వరర్థికలు సామాజిక రాజకీయ వత్తిడులు తట్టుకొని 

ఏండ్ల శ్రమనుండి బయట పడింది. బౌట్ద దర్శనం 
[వాస్తూన్నకాలం నను ప నస నిప్పుల కొలిమిలో కాల్చుకొంటున్న ఆయు 
ధంలా భావించాను. భారత సమాజాన్ని పునర్నిర్శి ంచడానికి [ప్రయత్నించిన 
(పతి తత్వ వేత్త ని, ఉద్య మకెరుళ్హా బుద్దుడు (ప్రభావితం చేశాడు. (ప్రపంచ 


స్‌ 


వ్యాప్తంగా ఆయన వోధనలు లోతుగా (ప్రవహించాయి. 


భారత ఉపఖండాన్ని పట్టిపిడిస్తున్న కులతళ్వం, స్రేఅణబివేత, 
మూఢవిశ్వాసాల బారి నుండి తప్పించి ఒక శాస్త్రీయటృక్పథాన్ని, ఒక 
సామాజికదృక్చథాన్ని ఆనాడు బౌద్దం రూపొందించ గలిగింది, ఈనాటి 
రోగ(గస్త్రమైన భారత సమాజానికి సరైన బౌషధం చౌద్దదర్శనం. 


అట్ల క న్న ఒం 
(జ) ద 


వ్యక్తిని, సమాజాన్ని పునరుకివింపజేసి పునర్మించ గలిగింది బౌద్ద 
దర్శనం. బౌద్దవర్శనంలో వున్న _ప్రవాహశీలత, పరిణామవాదం, సమకా 
లీనత ఆతరువాత (ప్రపంచంలో వచ్చిన (పతి ఉద్యమాన్ని, వర 
(వభావితంచేయగలి గాయి. 


నాన్ని 


a 


(ప్రపంచంలో పరిఢవిల్లుతున్న ద్వేషాన్ని, కౌ ర్యా న్ని, కాపటాత్యాన్ని 
తొలగించి కరుణని, (పేమని, స్వచ్భుతని (పజ్వలింపజెసింది బౌద్దం. మౌఢ్య 
వాదాన్ని మోసపూరిత జీవనాన్ని నిరాకరించి హేతు వాదాన్ని [పపంచ 
దృక్పధాన్ని కలిగింపజేసింది బౌద్దం. 


అందుకే బౌద్దం ఒకవాదంకాదు, ఒక తాత్విక దార్మినికరూపం, 
ఈతత్య సారాన్ని పాఠకులకు వీలున్నంత అందింబగలిగాను. ఇంత రాజ 
కీయ వత్తిడిలో ఈ [గంథానికి ఇంత సమయం కేటాయించడమెందుకు అని 


కొందరు మతులు అన్నారు. కాని, నిజానికి నేటి బహుజనుల రాజకీయ 
రంగం హిందూ సామాజ్యు వాదానికి (ప్రత్యామ్నాయంగా బౌద్ధ దర్శనాన్ని 
తమ ఆయుధం వేసుకోక తప్పదు. అలా బహుజన ఉద్యమం బౌద్ద ద్శక్చ 
థాన్ని, టర్శనాన్ని ఆచరణలో పతిఫలింప చేయగలిగినపుడే పత్యా 
మ్నాయ జీవన విధానాన్ని రూపొందించ గలుగుతాము. 


ఈ [గంథం [వాయడం కోసం పరిశోధనలో అనెక [గంథాలు అధ్య 
యనం చేసే సమయంలో తమ్ముళ్ల కలేకూరిప్రసాద్‌, కె. ఏబేల్‌, మా పెద 
పాప సృజన ఎంతో సహకారాన్ని అందించారు. అలాగే ఈ పుస్తకం 
ఫెయిర్‌ కాపీని నా సహచరిణి కత్తిన్వర్హకుమారి, తమ్ముడు కోట (ప్రసన్న 
చేశారు. ప్రూఫ్‌రీడింగ్‌ కాలుఫాక్చర్‌ అయిన - స్థితిలోకూడా _స్వర్ణకుమారి 
చూసింది. ఆమె సహకారం లేకుండా ఈ మహత్తర కార్యాలు నెరవేరడం 
జరిగేవికాదు. 


ఈ పుస్తకాన్ని న్మాపియమ్మితుడు, ఆత్మీయుడు దళిత మేధావి (ప్రకాశం 
జిల్లా చందలూరి వాస్తవ్యుడైవుండి ఇప్పుడు ఇండియన్‌ టెలిఫోన్‌ ఇండస్ట్రీ) 
([7D)మ|దాను భీఫ్‌ రీజనల్‌ మేనేజర్‌ విజయసింగ్‌ గారి తల్లికి అంకిత 
మివ్వడం దళిత తల్లులకు నాపుస్త కాలు ఇచ్చే ఆశయసిద్దిలో భాగంగా 
నాకెంతో ఆనందాన్ని కలిగించింది. ఈ పుస్తకానికి బె టిల్‌ వేసి ఇచ్చిన 
అం[ధజ్యోతి సండే ఆర్షిస్ట్‌ అకృర్‌కు, కైటిల్‌ మ్వుదించి ఇచ్చిన భావనా 
ఆఫ్‌ సెట్‌ (పింటర్స్‌కు, పుస్తకం ముదించిన సృజనా (పింటర్స్‌కు కృతజ్ఞ 
తలు. ఈముదణలో తమవంతు పాత్ర నిర్వహిందిన దేవరపల్లి మస్తాన్‌ 
రావుగారు, చార్వాకుడులకు కృత జతలు. 


నా రచనలను నిరంతరం (హోత్సహిస్తూ వాటిని ఆంగ్ష భాషలోనికి 

పతక యు ముదింపజేస్తున్న గురుకుల్‌ ధిమోలాజికల్‌ కాలేజి అండ్‌ 

రిసెర్చిసెంటర్‌ డై రెక్టర్‌ డా॥ కుంచాల ప కృత జ్ఞతలు తెలుపు 
కుంటున్నాను. 


లుంవినివనం : ఇట్లు 
11-9-1997. రతి పద్మారావు 


బుద్దుని జీవిత దర్శనం 


ద్దాక్యముని జీవితం ఒక అపార సముద్రం. ఆయన జీవితం, సిద్ధాం 
తం రెండూ పెనవేసుకుని సాగాయి. బుద్దుని జీవితం గురించి అనేక కల్పిత 
కధలు |పచారం లోకి వచ్చాయి, అందులో బుద్దుని బోధనలకు భిన్నమైన 
మార్గంలో అవి (పబారంలోకి వబ్బాయి. 


అందుకే బుద్ధుని జీవిత చరితను వాస్త వాంశాలతో ముందుకూ 
తీసుకురావలసిన బాధ్యత మన మోద వుంది, 


ఎవరి వ్యక్తిత్వమైనా (పజలను (ప్రభావితం చేసి దశకు ఎదిగిన 
తర్వాత ఆ వ్యక్తిత్వం మోద అనేక అభూత కల్పనలు పుట్టడం సహజం, 
అయితే ఆ ప్రతిభావంతమైన జీవితం చుట్టూ అలుముకున్న అభూత కల్పన 
లనుండి బయటకు తీసి ఆ నిజమైన జీవితాన్ని, వ్యక్తిత్వాన్ని, కాంతిని 
(కాంతి దర్శిత్వాన్ని మనం (పజల ముందు వుంచగలగాలి, అప్పుడు 
ఆయన జీవితం ఎందరినో |పభావితం చేయగలుగుతుంది. 


గౌతమ బుద్దుని జీవిత చరిత్రను, సిద్దాంతాన్ని పునశ్చరణ చేసుకోవడం 
ద్వారా బౌద్ద ఉద్యమ పునరుజ్జీవనానికి మనం పూనుకున్న వారమవుతాం.* 


బుద్దుడి మొవటి బరు: సిద్ధార్థుడు. అతని కుటుంబనామం గౌతముడు. 
ఇతని కకం హిమాలయాలకు సంబంధించిన “శాక్య” తెగలోనిది. అం 
దుకే ఆయనను శాక్యముని అంటారు. ఇతని తండి శుద్దో దనుడు. తల్లి 
మాయాదేవి. ఈయన శ్రీ. వూ. 568 వ సంవత్సరంలో చేపాల్‌ (ప్రాంతం 
లోని కపిలవస్తు నగరంలో లుంబినీవనం అనే [పదేశంలో పుట్టాడు. ఈ 
యన బాల్య జీవితం సుఖంగా విలాసంగానే గడివింది. సిద్దార్టునికి (కీ. పూ, 
547 వసం, లో అయన 16వఏట పెళ్ళి అయింది. ఆయనకు ఒక కుమా 
రుడు పుట్టాడు. ఆ బిడ్డకు “రాహుల్‌” అని పేరుపెట్టారు. 


సిద్దార్థునికి 5 పుట్టుక, మావు, వృద్దాప్యం, అనారోగ్యం అనే అంశాలకు 
సరైన వివరణ దొరకలేదు. ఈ విషయాలు అనేక సంఘటనల కానన 
ఆయనను ఆలోచింప జేశాయి. 


తన 29వ-ఏట అనగా శ్రీ. పూ. 5౩7లో ఈ విషయాలను గూర్చి 
అన్వేషించడానికి ఆయన కపిల వస్తు నగరాన్ని వదిలి పెట్టాడు. ఈవిష 
యాల గుజింవి ఇంతకు పూర్వం ఎంతో మందికి సమాధానాలు దొరకలేదు. 
కాని ఆ సమాధానాల కోసం అన్వేషించడానికి కుటుంబాన్ని, రాజ్యాన్ని, 
నివాసాన్ని, వదిలి బయలుదేరడంతోనే సిద్దార్టుని జీవితం మలుపు తిరిగింది, 


ఆ రోజుల్లో రాజకుమారులు తమ తెగలను రక్షించు కోవడంకోసం 
యుద్ధకౌశలాన్ని అలవర్చుకొని, _వీరళ్ళంగార రసాలను పోషిస్తూ, వీరనా 
యకులుగా చెలామణి అవుతున్న రోజుల్లో జీవితాన్ని గూర్చిన మొలికాం 
శాల తాత్వికవివరణల -కోసం సిద్దార్థుడు తన చుట్టూవున్న పరిగరాలను, 
సుఖాలను భోగాలను వదిలి సత. పరిసఠాల కోసం 'కదలడంలోనే ఆయన 
గవేషణాదృష్టి, నూతన జీవిత దర్శనం సాక్షాత్కరింపబడ్డాయి. ఆయన తన 
చుట్టూ పేరుకొని వున్న వంశాన్ని, కుటుంబాన్ని తెంచుకోవడానికి పడిన. 
ఘర్షణ ఆయన దార్శనిక పథంలోనికి అడుగిడడానికి మూలమైంది. అలా 
ఆయన ఘర్షణ పడకుండ చుట్టూవున్న పరిసరాలతోనే తృప్మిపడి జీవితాన్ని 
ముగిస్తే అందులో శాక్యవంశంలో సిద్ధార్థుడు అనేవాడొకడు జన్మింబాడనే 
గుర్తే చర్మిత్రలో వుండేది కాని చరిిత్రగతిని మార్చిన వాడుగా ఆయన నిల 
బడివుండేవాడు కాడు. 16 ఏండ్లనుండి 29 సంవత్సరాల వరకు 193 ఏళ్ళు 
సంసార జీవితంలో ఆయనకు సమాధానాలు దొరకలేదు. అం(డె చెరో 


బుద్దుని జీవిత దర్శనం 
ధి 


(ANDRE BAREAU) చెప్పినట్లు19ివ శతాబ్దిలో వెలువడ్డ తాత్విక పురా 
తత్వ ఆధారాలను బట్టి శాస్త్రీయమైన అధ్యయనం ద్వారా మనకు బుద్దుని 
బారిత్రక అస్తిత్వం రుజువయ్యింది. 

“Nowadays as a result of greater knowledge of the 
philological and archaeological sources, scientific study admits 
thatin the case of the Buddha there realiy existed an historical 
personage the principal traits of whose life and personality can 
be known. ". 1. 

ఆయన వదలి పెట్టిన "కపిల వస్తు రద్దీగావుండే నగరం. ఇది నార్త్‌ 
వెస్ట్‌ నుండి సౌత్‌ ఈస్ట్‌కి వ్యాపార మార్గంగా హిమాలయాల (కిందనున్న 
గంగామెదానం లోనున్న అటవీ (ప్రాంతంలో ఉన్నది. అది కాశీకి 'ఉత్తర 
దిక్కులో ఉంది. ఇదివరకు భారత సరిహద్దుకు కొన్నిమైళ్ళ నమిపంలో 
వుంది. [పస్తుకం నేపాల్‌లో భాగంగావుంది. ఇది శాక్యుల రాజధానీ నగరం, 
అధునిక పరిభాషలో అరిస్టోకాటిక్‌ రిపబ్లిక్‌ గవర్నమెంట్‌ ఉండేది. 
ర0మైచ్ళ తూర్పు పడమరలకు, కి0నుండి40మైచ్ళు ఉత్తర దక్షిణాలకు 
వ్యాపించి వుంటుంది. ఇటువంటి నగరంలో తమ ఆధిక్క్యతవున్న 
కాలంలో ఒక రాకుమారుడు ఎలా కధలి వచ్చాడు? 


వీరి శాక్యవంశం “అంబతృ సుత” లోని కథలో బ్రాహ్మణేతర తెగగా 
"పరొనబడింది. "TL he Ambattha sutta, in which the story occurs 
suggests that the Shakyas were a non-brahman tribe. "2 


సిద్దార్లునికి అంబత్త అనే [బాహ్మణునితో జరిగిన సంభాషణలో 
సమాజంలోని అంతరాలు గురించి మాట్లాడుతున్న సందర్భంలో [బాహ్మ 
ణులుగా (బాహ్మణేతరులుగా విభజింపబడ్డ సమాజంలో (బాహ్మణేతరులు 
(బ్రాహ్మణులకు సేవ చేయటం విధిగా బుద్దునికి చెప్పటం జరిగింది. అంతే 
కాకుండా శాక్యులు ఈవిధిని సరిగా నిర్వర్హించటం లేదని ఆ (బాహ్మణుడు” 
సిద్దార్థునికి ఫిర్యాదు చేశాడు. శాక్యులు అప్పటికే Press ఎదిరిస్తూ' 
ఊనా రని ఈకథవలన మనకు తెలుస్తుంది. శ 


1. The Buddha—_page—88. 
Trevor Ling. a 


2. The Buddha—page-90. 
Trevor Ling, 





బౌద్దదర్శనం త్ర 
ధి ద 


వీళ్ళ కొండ(పాంతాల్లో ఉండే అనార్య తెగలు కాబట్ట ఆర్యుల 
[బాహ్మణత త్వాన్ని ఎదిరించగలిగాలు, ఆర్యరాజులకు కూడా వీరి పిల్లలను 
ఇవ్వడనికి నిరాకరించినట్లు 'బుద్దనలు' జాతకంలోని ఒక కధలో వుంది. 


శాక్యులు ఒక ఆటల పాఠశాలను కూడాపెట్టారు. ఆటల్లో తమ పటు 
త్వాన్ని నిరూపించుకొన్న తరువాతే వివాహానికి అర్హుషగా వారు ఒక 
పురుషుణ్ని పరిగణించటం జరుగుతుంది. కపిలవస్తు శాక్యులయొక్క రాజధాని 
యెైనప్పటికి ఆకాలంలో గుర్తింపదగిన ఆరు మహానగరాల్లో ఒకటిగా గుర్తిం 
పబిడలేదు. అయినా ఈనగరం [పాధాన్యత దానికివుంది. 


"Iltis described as acity where there were crowds of 
people and plenty of food, a place whose streets, were full of 
traffic, in the form of elephants, horses, chariots, carts and pede- 
strains, and where, with their hubbub and jingle and clatter was 
mingled: the sound of street musicians, singers and traders, " .1 


జనసందోహంతోను, పుష్కలమైన ఆహారసంపదతో, ఏనుగులు, 
గుణాలు, అంబారీలు, మొదలగు సంపదతో, వాటి ధ్వనులతో, వర్తకుల 
రాకపోకలతో కలసివస్తు ఎప్పుడూ సజీవంగా ఉండేది. 


కపిలవస్తు నగర మధ్యలో 'సంతాగరళాల్‌ అనే సమావేశ స్థల 
వుండేది. అందులో పరిపాలనావిభాగం, న్యాయవిభాగం, వర్తక వ్యాపార 
విభాగాలు వుండేవి. కపిలవస్తు చుట్టూ పెద్ద పెద్ద (పాకారాలుండేవి. ఇంత 
'పెద్దనగరాన్ని పాలించేవాడు బోధిసత్వుని" తండి బద్దె దోదనుడు. ఇటువంటి 
నగరంలో తనపశ్న లకు సమాధానం ఆయనకు దొరకలేదు. 


శాక్యుల్లో కూడా వర్గభేదాలు వున్నాయి. వారిలో కూడా బానిసలు 
ఉన్నట్లు చోరిశ కారులు చెబుతున్నారు. వారిలో ధనికులు, పేదలు 
ఉన్నారు. ఈ అంతరాలన్నీ సిద్దార్థుణ్ని ఆలోవింపజేశాయి. ధనం కోసం 
రాజ్యంకోనం, కామంకోసం మానవుడు పడుతున్న తహతహకు కారణం 
సిద్దార్థునికి బోధపడలేదు. ఈ ఘర్షణకు పునాదులు కపిలవస్తు నగరంలో 
వున్నాయి. సిద్ధార్థుడు బుధుడు కాకముందు 'హిందువుడు' అని చేసేవా 


తాకాల 
J. Society at the time Buddha, by N. Wagbe, Quotted in ' THE 
BUDDHA—page—91. 


బుద్ధుని జీవిత దర్శనం 


దనకు అర్థంలేదు. అనలు హిందూ దృక్పథం ముస్లింల దండయా[తల 
తరువాత వచ్చిందని కొందరు వారితకారులు వాదిస్తున్నారు. సాంఖ్య 
దర్శనాన్ని రవించి హిందూ ఆధ్యాత్మికవాదాన్ని సవాల్‌ వేసిన కపిలుని 
బోధలు కపిలవస్తు నగరంలో వున్నాయని చరిత కారులు చెబుతున్నారు. 
ఆర్‌. సి. మంజుదార్‌ కపిలవస్తు దాటే నాటికే బుద్దునిలో సాంఖ్యదర్శన 
[ప్రభావం వున్నట్లుబెబుతున్నారు. . 


” That Goutama, since he came from Kapilvasta, had some 
knowledge of the Sankhya doctrine. " 1, 


శాక్యతెగవై దికేతరమైందని మోనియార్‌ విలియమ్స్‌ తెలియజేస్తున్నాడు. 


“కాకులు అనార్యతెగకు తెగకు చెందినవారు. వీరు నార్‌ అసియా 
నుండి వలస వచ్చిన వారిగా పరిగణింపబడుతున్నారు. వీరు మొదటిలో 
సంచార జీవులు. తరువాత శాక్యులులో కొందరు ఆర్యీకరింపబడ్డారు. వారిలో 
అధికులై న వారు రాజ్‌పుట్స్‌గా తమను తాము చెప్పుకొన్నారు. సూర్యవం 
శంలోని ఇక్ష్వాకులుగా వీరు చెప్పుకున్నారు. క్ష్మతియులై నప్పటికి వ్యవసా 
యం చేసేవారు. వీరు వరిని బాగా పండించే వారిని మోనియర్‌ విలియమ్‌ 
చెప్పారు. 


ఏ బాహ్మణులై తే వారి గృహ కర్మకాండను నిర్వహిసారో వారి గో 
(తాన్ని వీరి వంశనామంగా. ధరిస్తారు. అలా వచ్చిందే “గౌతమి అని విలి 
యమ్స్‌ అంటాడు. "గౌతమి అనేది గోతమ అనే బుషి నుండి వచ్చిందని 
ఆయన సేర్కోన్నారు”.2 

ఎంతో కొంత [_బాహ్మణిజం శాక్య తెగల్లో జొరబడిన మాట వాస్తవం 
అలాగే అవైదిక భావజాలం సాంఖ్యుల భావజాలం కూడా కపిల వస్తు నగ 
రాన్ని ఆరోజుల్లో (ప్రభావితం చేసి వుంటుంది. ఎంత సంషుర్షణ ఆనాడు 
సమాజంలో నెలకొని వుందో అంత సిద్దార్థుణ్ని కుదిపి వేసిందనడ౦లో అతు 
కలేదు. ఈ ఆసియా దీపం వెలగడానికి సంబంధించిన ఘర్షణ ౨ ), 
డా॥ చం[దధర్‌శర్మ ఇలా వ్యాఖ్యానించారు. 

1, HC IP. VOL. 20466. 366. 


(Quotted in’ The Buddha'"—page—92.} 
2. BUDDHISM—Monior Williams. page - 21. 


న నా. 
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''That Perfect embodiment of knowledge, courage, love 
and sacrifice whose hsart overflowed with purest emotion on 
seeing that human life was sssentially faught with misery and 
pain, that a shallow optimism was rooted in a deep pessimism, 
that behind the superficial momentary giow of sensual pleasure 
there lay the misery of old age, sickness and death, who, mo- 
ved by that speciacle to seek a remedy for men’s ills, at the 
age of twenty-nine, boldy leit not only the material luxuries of 
the Shakya kingdom, bui also his beloved wife, whose exquisite 
beauty anb lovely nature were renowned far arid wide, and still 
more beloved new born son, who had 0౩౧౧౭౧1686 the tie of love 
between his parents, who in short, kicked away gold, women 
and fame, the three universal fetters far man ; and who after six 
years’ rigorous religious austerities, at last fcund enlightenm- 
ent as he lay emaciated under a tree near Gaya, dispelling the da- 
rk clouds of ignorance and conquering Mara, the prince of Evil, 
who then preached the truth he had discovered, without distin, 
ction of caste creed or colour. ‘‘1. 


డా॥ చంద్రధర్‌ వివరణలో సిద్దార్థుడు బుద్దుడవ్వడానికి సంబంధించిన 
ఘర్షణ వుంది. ఇది భౌతికమైంది. దీ న్ని ఆధ్యాత్మికంగా మలచడానిక పెట్ట 
[పయత్నం జరిగింది. సిద్దార్థుడిలో మొదటి నుండి (బాహ్మణవావ భాయలు 
లేవు, వాటికి వ్యతిరేకంగానే ఆయన ఆలోచించాడు, మదనపడ్డాడు. 
(బాహ్మణ ఆధిపత్యం అప్పుడే శాక్యవంశంపెకి రాబోతుంది. ఆ సమయం 
లోనే ఈయన ఘర్షణకు గురయ్యాడు. ఒక వ్యక్తి తాత్వికంగా రూపొంద 
డానికి ఎంతో కదలిక కావాలి, త్యాగం కావాలి. తానున్న సమాజాన్ని 
(ప్రశ్నించ గలగాలి. ఆ [ప్రశ్నలకు అప్పటికే సమాజంలో వున్న సమాధానా 
అకు అతడు తృప్పిపడడు. ఆ (పశ్నలకు తాను స్వయంగా సమాధానాలను 
అన్వేషించడంలోనే తత్వవేత్త రూపొందుతాడు. స్మోకటీస్‌ జీవితంలో 
వెంటాడింది [పపథానంగా [పశ్నే. ఈ పశ్నే తత్వవేత్తను రూపొందిస్తుంది. 

సిద్ధార్థుడు శాక్యవంశంలో సభ్యుడిగా తన 20 వఏట చేరాడు. ఎని 
మిది సంవత్సరాలు ఎంతో. విధేయునిగా ఉన్నాడు. రోపిణీనది విషయం 
లో శాక్యులు, కొరియులు వారి పంటపొలాలకు నీళ్ళు పెట్టుకొనే విషయం 


దు 


1. A Critical Survey of Indian Philosophy—page 69. 
— Dr. Chandradhar Sharma. 


6 బుద్ధుని జీవిత. థర్శనం. 


లో తగాదా పడుతున్నారు. ఈ విషయంలోనే శాక్యపతి కొలియులపె 
యుద్దం ప్రకటించాలన్నాడు. దానికి సిద్ధార్ధడు ఎదురు తిరిగాడు" 


''సిద్దార్ధగౌతముడు తన ఆసనంమోద నుండి లేని యిలా అన్నాడు" 
ee ధా కా జజ కది ల ఆల ఆ ఇటీ భు 
ఈతీర్మాన SA) నేను వ్యతిరేకస్తున్నాను. యుట్టం ఎసమస్యను తీర్చదు 
యుద్ధంవలన మన సమస్య పరిష్కారం కాదు. అది మరో యుద్దానికి 
కారణ భూత మవుతుంది. బంపినవాడిని చంపేవాడు మరొకడు వుంటాడు. 
విజేతను జయించేవాడు ఇంకొకడుంటాడు, దోచుకునేవాడు కూడా మరొకప్పు 


చు దోచుకోబడతాడు.” 1. 


మొట్టమొదటి సారిగా బుద్దుడు బయటపడిన అంశం ఇది, ఆయన 
మెదడులో అనేక ఆలోచనలున్నాయి. అవి శిరి ఏండ్లదాకా తీవ సమరా 
నికి గురైనమి. మొట్టమొవటసారిగా శాక్యుల విధాననిర్హయాన్నే ఆ ఆలో 
చన ఛేదించింది. ఇది సాహసంతో కూడిన పని అని తెలుసు. అప్పటి 
వరకు గణవ్యవస్థలుగా వున్నవాటి స్వభావం సా[మాజ్యాలుగా రూపొందే 
(క్రమంలో జరుగుతున్న యుద్ధాలే ఇవి. 


యుద్ధానికి సన్నద్దం చేయడానికి నాయకులకు ఏనోఒక కారణం 
ఇక్కడ అవసరం కాబట్టి నీటి సమస్యను లేవ నెత్తారు. ఇది సమన్వయం 
ద్వారా కూడ సాధించవచ్చు. అంతఃపురములో ఉన్నవాడు కాబట్టి రాజ 
న్యుల ఆంతర్యాన్ని కనిపెట్టాడు. తాసుగా నాయకత్వం వహింవాల్సిన 
ఈసమరానికి తానే ఎదురుతిరిగాడు. 


సేనాపతి తన తండి పురమాయింబినవాడే. అతడు సమరం అనివార్యం, 
సమరం క్ష(తియఫర్మం అంటున్నాడు. బద్ధుడు శతృళ్వం శతృత్వంతో 
రూపుమాసి పోదని దాన్ని [పేఎతో మాత్రమే జయిచగలమని మొదటి 
సారిగా ఈ సామాజిక ఘర్షణ నుండి ఒక సిద్ధాంతాన్ని రూపొందించాడు, 


బుద్దుని జీవితంలో రాచరికభావాన్ని, స్మౌామాజ్య వాదభావాన్ని వ్యతి 
రేకించడం ఒక (ప్రధానాంశంగా మనం గుర్తించాలి. ఆయనది చైయకి క 


1. డా! బాబాసొహెద్‌ అంబేడ్కర్‌ రచనలు-- ప్రసంగాలు, 
సంపుటం-ా1 1. పేజీ=నిలి. 
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మైన జిజ్ఞానకాదు, సామాజికమైన జిజ్ఞాస, ఇందులో సంఘంలోని రక్తపాత 
నివారణాంశం [పధానమైంది. (బాహ్మణతత్వంలోని ఆధిక్యతాభావం సమా 
జాన్ని అంతరాంతరాలుగా చీలుస్తుండగా ఈ అసమానతను కాపాడడానికి 
క్షత్రియ ధర్మం ముందుకు వచ్చింది. రెండింటిలో దాగున్నది వర్ణతత్వమే, 
శాక్యుల సేనాపతి బ్రాహ్మణకాస్త్రాలనే నొక్కివక్కాణిస్తున్నాడు. "యజ్ఞాలు. 
చేయడం (బాహ్మణవిధి, పోరాడడం క్ష(త్రియధర్మం, వాణిజ్యం వై వ్యలవిధి. 
సేవ చేయడం హాదుల కర్తవ్యం. వారి వారి విధులు నెరవేర్చడంలో ఒక 
(ప్రయోజనం ' వుందని శాస్ర్తాలు నొక్కిచెబుతున్నాయి-” అని సేనాపతి 
అనడంలో శాక ్యవంశంపెకి (బాహ్మణ శాస్త్రాల పెత్తనం వచ్చింది. 


కాకులు ఆర్యేతర తెగ అయినప్పటికీ వారి ఆర్యీకరణ. వేగవంతం 
ఆయింది.. ఆ భావజాలంతోనే సిర్ధార్థుడు మరణ పడ్డాడు. ఈ ఘర్షణ ఒక 
సామాజిక తత్వనికి దారి తీసింది. (బాహ్మణాధిపత్మ౦ చివరకు శాక్యవంశం 
మీదకు ఎంతగా వచ్చిపడింది అంటే సభాభిపాయానికి వ్యతిరేకంగా వ్యవ 
హరించిన వారికి చివరకు ఉరిశిక్ష లేక దేశ బహిమ్మరణ, లేకుంటే కుటుం 
బాన్నంతా బహిష్కరించి, ఆస్తులు స్వాధీనపర్పుకోవటం జరుగుతుంది. 
ఇంత కఠినమైన శిక్షలు తనకు + వస్తాయని తెలిసికూడా సద్ధార్భడు ఎదురు 
తిరిగాడు. ఇది" వ స్వేచ్భా స్వాతం౦|తాాలను మరింత ప్రేవించడానికి 
యో యుద్ధం హదపడుతుందన్న వూహాతీతమైంది ఏమికాదు” అని 
వ అంటే యుద్దం కొన్నిసార్లు బానిసత్వానికి దారి 
తీస్తుంది, దాని వల్ల సామంతులవుతారు, ఇప్పటికే కోనలవంశొనికి కాకులు 
సామంతులు, 


క్షత్రియులు సామంతులయినా అవ్వాలి,సా[మాజ్య నేత లయినా అవ్వాలి 
ఈరెండింటికి భిన్నంగా ఒక తాత్వికుడు కావడానికి ఆ సమాజం అంగీక 
రించడం లెదు. జైన తీర్ధం కరునిగా మహావీరుడు తాత్వికుడయినా, ఆయన 
సామాజిక ఘర్షణ నుండి అ సిద్ధారుడు అలా కాదు. తాను నివసిస్తున్న 
క్షత్రియ సమాజానికి భిన్నమైన అలోచనా దృక్పధం రావడమేగాక, ఆ 
అభ్మిపాయం మోట జీవితాన్ని త్యాగం చేయడానికి కంకణం కట్టుకొని నిలబ 
తడతాడు. అటువంటి త్యాగపూరితమైన నిర్ణయమే సిర్ధార్థుణ్ని చారిత్రక పురు 
మడిగా నిలబెట్టింది. అయితే ఈనిర్హయానికి రావడానికి ఆయనలో వున్న 


రి బుద్ధుని జీవిత దర్శనం 


అనార్య సాంఖ్యవావం ఆయన్ని ఈ నిర్ణయానికి పురిగొల్చిందని అశ్వ ఘా 
షుడు కూడా తన 'ఒవ్రబరిత' లో పే పేర్కొన్నాడు. ఆతరువాత సిద్ధార్థుడు 
“అలారి దగ్గర కొంతకాలం ఉన్నప్పటికీ కూడా, సాంఖ్యవర్శ నాసిక సం 
బంధించి 'అలారి దగ్గర పరిపూరజానం లేకపోవడమే అతన్ని తంగా విడిచి 
వెళ్ళడానికి కారణం. దేవీ (ప్రసాద్‌ ఛటోపాధ్యాయ తన "ఇండియన్‌ 
ఎథిజమ్‌ి (indian Atheism) లో యిలా అంటున్నారు. 


‘Since the Sankhya was undoubtedly much older than th” 
rise of Buddhism, we are left with the strong presuription that at 
least for his atheism the Buddha was directly indebted to the 
.Sankhya, though he evidently differed from Kapilain his main 
interest. “1. 


సాంఖ్యం బుద్దిజం కన్న అత్యంతపురాతన మై మెందనడంలో ఎటువంటి 
అనుమానంలేదు. బుద్ధునిలో దాగున్న నాస్తికభావాలు సాంఖ్యంనుండే సం 
పాప్కమైనవని దేవీప్రసాద్‌ అభిప్రాయ పడుతున్నారు. భండార్కర్‌రీసెర్చ్‌ 
ఇన్సిట్యూట్‌ పరిశోధనల్లో కూడౌ ఈ అభ్మిపాయం వ్యకీ కరించోబడింది. 


The likely hood that Gotama, living in Kapilavastu, might 
have been familiar with the Sanknya view, has 10 be taken in co- 


njunction with the suggestion of Dandekar that the origin of the 
Sankhya is to be found in a preVedic, non-Aryan thought compl- 
6౫. So itis an open possibility that Gotama's athsism also had 
its origin in the preVedic, non-Aryan, non-Brahminical culture 
of north—eastern India in general, and.of the Shakya people in 
particular ‘2 


సాంఖ్యవాదం బుద్ధుణ్ని ప్రభావితం చేసి ఉంటుందనేది చారిత్రక 
వాస్తవం. శాక్యవంకాన్ని బ్రాహ్మణ వాద మేఘాలు కప్పినపుడు శాక్య 
ముని ఆ (ప్రమాదాన్ని గమనింవాడు.. ఈ (బాహ్మణవాదాన్ని, ఆధిపత్యాన్ని 
ఆచరణాత్మకంగా నే _ ఎదురించాలను కొన్నాడు, బుద్ధుడు కపిలవస్తును దాట 
డం కేవలం నామమాత్రంగా జరగలేదు. శ్రైటోకూడా . ఏథెన్స్‌ అధికారుల 
నిర్భంధాల నుండి ఎలిస్‌ లో రక్షణ పొందిన విషయం మరచి పోరాదు 





1. Indian Atheism-page- 95. 
2. The Buddha — page-93. 
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సోక్రటీస్‌ను స్వదేశంలోనే విషమిచ్చి చింపిన ఉదంతం మరువరానిది. 
తత త్వవెతృలు తమపై విధించిన శిక్షలను అనుభవించడం ద్వారా తమ 
సిద్ధాంతాలను వెలుగు లోనికి తేగలిగారు. సోక్రటీస్‌ విషప్మాతను చేతితో 
తీసుకొని తాను నమ్మిన సిద్ధాంతం కోసం విషాన్ని గటగటా తాగటం 
ద్యాఠా తాను వాదిస్తున్న వాదనకు సజీవత్వం కలిగించ గలిగాడు, తన 
శిష్యులలో ఫేటో ఈ సిద్ధాంతానికి ఒక రూపం ఇవ్వగలిగాడు, దేశ బహి 
ష్కారం తత్ర్వవేత అకు "మామూలే. వారు తామున్న (పదేశం కంటి ఎంతో 
ఎత్తుకు ఎదుగుతారు. చ్షేటో కూడా 1ని సంవత్సరాలకు పైగా దేశపర్యట 
నలు చేశాడు. సిద్దార్థునికి శాక్య సేనాపతికి జరిగిన సంభాషణకి, మహిని 
యంత డియోనిసియన్‌కీ స్రేటోకి జరిగిన సంభాషణకీ సామ్యాలు ఉన్నాయి, 
ఈ ఉదంతాన్ని పరిశీలిద్ధాం. 


తన జీవితంలో ఎవరినీ. ఎన్నడూ నమ్మని [పతి ఒక్కడినీ తన శతు 
వుగా పరిగణించిన, కాకలుదీరి రాటుదేలిన నలభై యేళ్ళ డియోనిసియస్‌ పాల 
కుడికి, మనిషికి ఉండవలసిన సద్దుణగణాలను గురించిన ఫేటో (ప్రసంగాన్ని 
సంశీయవిత, 0౦తో విన్నాడు. ఏ సెనిక సమరంలోనూ పోరొడని, రాజ్యవ్య 
వహారాల్లోనూ పాల్గొనని ఫైటో, థెర్యం గురించి డియోనిసియస్‌కి నిర్వ 
చింపో (ప్రయత్నించాడు. మనుషులం దరిలోకి తక్కువ థె ధ్ర ర్యవంతులు నిరం 
కుథులేనని ప్లేటో ఆ పాలకుడికి చెప్పాడు. దానికి కారణం వాళ్ళు ఇతరులను 
చెడిరించడం ద్యారా మాత్రమే అధికారం 'నిలుపుకోవడ మేనని, వాచ్ళ స్వత 
హాగా ఎవరిని చూపినా భయపడతారనీ చెప్పాడు. న్యాయం అనే అంశం 
మోట మాట్లాడుతూ, న్యాయవంతులు మాతమే నిజంగా సంతోషంగా ఉం 
డేందుకు అర్హులని. అన్యాయం విచారంతో సమానమేనని ఫేటో చెప్పాడు, 


డియోనిసియస్‌, ఫేటోల మధ్య జరిగిన అనక్కికరమైన ఒక సంభాషణ 
విలవలుపలవలతో చిరకాలం జనం మనసుల్లో నిలిచిపోయింది. ఆ సంభాష 
ణలో డియోనిసియస్‌ (ప్రశ్నోలువేయగా ప్లేటో వాటికి తత్త్వవేత్తగా తడబాటు 
లేకుండా స్థిరమైన సమాధానాలు నెప్పాడు. 


ప్రశ్న: అత్యంత సుఖవంతుడు ఎవరు? 
నమా: “సోక్రటీస్‌.” 
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(పశ్న: పాలకుడి కర్తవ్యం ఏమిటి? 
సమా: తన (ప్రజలను మంవివాళ్ళుగా తీర్చిదిద్దటం. 


అటు తర్వాత తనను తాను మిక్కిలి ధర్మ[పభువుగా పరిగణించుకొనే డియోని 


సియస్‌ యిలా (ప్రశ్నించాడు, 


న్యాయమైన తీర్చుపాముఖ్యం ఏమిటి? అయితే సేటో ఆ నిరంకుశ 
(ప్రభువుని పొగడేందుకు దిగజారక తెలివిగా యిలా సమాధానం ఇచ్చాడు, 
"న్యాయమైన జడ్జీలు సైతం ess చినిగిన దుస్తులను మరమ్మత్తు 
చేయటం వాళ్ళపని,” 


ఒక నిరంకువడి పాలనలోని లొసుగులను సరిచేయడం సాధ్యంకాదు 
అలాంటి [పభుత్వాన్ని మార్చివేయాలని ఈ సమాధానం సారాంశం. 


“నిరంకుశ |పభువు థై ర్యవంతుడై వుండాలా?-ఆని డియోనిసియస్‌ 
(పశ్నంచి, ఈసారి ఫేటోకి తనని పొగడక గత్యంతరం ఉండబోదని 
ఆశించాడు. 


కాని నిరంకుపడంత టి పిరికివాడు భ్యూపపంచంలో ఉండడని ప్లేటో 
నిర్మోహమాటంగా సమాధానమివ్చి, ' తనమంగలి తనగొంతును ఉతరిస్తాడే 
మోనని అతడు హడలి చస్తూ ఉంటాడని కూడా వివరించాడు. 


డియోనిసియస్‌ యింక తన అసంతోషాన్ని దాచుకోలేకపోయాడు. ఆ 
గారవనీయుడై న తత్వవేత్త అభిశంసనలు తనకే వర్తిస్తున్నట్లు అను 
మానించాడు. మొగుడు కొట్టినందుకు కాక అత్త దెప్పి పొడిచినందుకు బాధ 
పడినట్టు, తన ఆస్థానికులు చెవులు రిక్కించి అత్యంత ఆసక్తి తో పేటోమాట 
అను వినడం అతనికి పుండుమోద కారం చల్లినట్లయింది. తాము 
ఊఈహించేందుకు సెతం భయపడే మాటలను ఆ తత్వవేత్త నిర్భయంగా 
వ్యక్తం చేయుటం దర్చారులోని యువకులందర్నీ ఆకర్షించింది. 
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వివరికి డియోనిసియస్‌ తన ఓర్మిని పూర్తిగా కోల్పోయాడు. అతను 
అకస్మాత్తుగా ప్లేటోని మారు సిసిలీకి ఎందుకు వచ్చారని [పశ్నించాడు. తను 
లోవరహిత వ్యక్షికోసం అన్వేషిస్తూ వచ్చానని శ్షేటో సమాధానం యివ్వడం 
లో డియోనిసియస్‌ తీక్షణంగా “బహుగా తమకి అలాంటి వ్యకి, యిం కాత టస్ట 
పడలేదేమో కదాండి? - అన్నాడు. దానితో ఆ నిరంకు£డి మాద ఆ తత్స 
వేత్త నైతిక (ప్రభావం ముగిసింది.” ! 


డియోనిసియస్‌కి ఫేటో చెప్పిన సమాధానాలు బుద్ధుడు శాక్య సేనాపతికి 
చెప్పిన సమాధానాలు ఒకే తాత్త్విక పునాది నుండి వచ్చినవి కావడం 
గమనించ దగిన విషయం. భిక్షుసంఘరక్షిత తన “బుద్ధిజం” అనే 
వ్యాసంలో మానవులు అసమానంగా తమ బోధనల ద్యారా ఎలా కొలవ 
బడుతున్నారో చెబుతోంది. 


'There is no question of the decification of a teacher 
whom his comtemporary followers looked on as ‘merely human: 
hence we ‘must also dismiss theseveral theories according to 
which the Buddha was in reality an ethical teacher like Socrates 


or Confuciss, a rationalist, a humanist, a social reformer and 
50 on. “2 


సమకాలిన సమాజం తత్వవేత్తటను తిరస్కరిస్తుంది. అనంతరం 
వారి బోధనలే శిరోధార్యమని తలంచుతుంది. సోక్రటీస్‌ ఐనా, కన్‌ ప్యూజి 
యస్‌ అయినా, స్రేటోఅయినా, . సిధ్రార్టుడెైనా ఈ కోవకు చెందినవారే. 
అలాగే బుద్దుడు కూడా తర్వాత అదే సమాజంలో భగవానుడిగా కొలవ 
బడటం మనం చూశాం. ల 
పత 
£ పేటో- పేజీ-1 ర. 
BY అలెక్కేయ్‌ లోసెవ్‌. 
విశాలాం(ధ పబ్లిషింగ్‌ హౌస్‌ 
2. A cultyral History of India, page—84. 
Edited: A, ౬. Basham, 


By Bhikshu Sangha rakshita, 
Oxford University press, 


తత్త్వవేత్తలు సమకాలీనంలో వేటికి వ్యతిరేకంగా హోరాడుతారో, 
ఆవే అంశాలు వారి మరశానంతరం వారికి ఆపాది-పబడటం చూస్తూనే 
వున్నాం. అందుకే మరణానంతరం కూడా వారు (ప్రత్యర్థుల కు[టలను 
వారి శిష్యుల ద్వారా ఎదురొగలుగుతారు. సిద్ధార్థుడు శాక్యవంకాన్ని ఒక 
తాతికుడిగానే ఎదిరించాడు. అందుకే అతడు. పరివాజకత్వాన్ని క కొరుకు 
న్నాడు, తన కుటుంబమంతా అతని వలన శిక్షను అనుభవించటం ఆయనకు 
ఇష్టం లేదు. అందుకే తప్పు చేసిన వాణ్ని నేనే. నన్నే +క్షననుభవింప 
నివ్వండి. *“మరణ+క్ష దేశ బహిష్కా.రమేదై నా ఒకదాన్ని అనుభవిస్తాను.” 
అన్నా వారు సిద్ధపడలేక పోయారు. అప్పటికే సిద్ధార్థుని వ్యక్షిత్వానికి ఒక 
గుర్తింపు ఆ సమాజంలో వుంది, అ సిద్దార్ధుడే ఒక ఉపాయాన్ని 
వారికి సూచిస్తాడు. "నేను పరివాజకుణ్నే ఈ దేశాన్ని వదలి వెళ్ళిపోతాను, 
ఇది ఒకరకమెన బహిష్కారమే గదా!” అంటాడు. ఈ సంభాషణలో అంబే 
డ్కర్‌ బుద్దుని వ్యక్తిత్వ ౦లోని గాంభీర్యాన్ని తన వ్‌. అండ్‌ హిజ్‌ 
దమ్మ ల నో ప్రతిభావంతంగా విశ్లేషించాడు. 
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by: 


న అల మం పు 
బుద్దుడు తాత్తి ర అనల. 


బుద్ధుడు పరివాజకుడు అయిన తరువాత ఆయన దక్షణంవై వుగా 
నడిచాడు ఆనే నదిని దాటాడు. కొంతకాలం అనూపియా (పాంతంలో 
మజిలీ వేసాడు. అనంతరం రాజగృహకు చేరాడు, రాజగృహ మగధ రాజ 

నీ నగరం అక్కడ రాజె న బింబి సారునితో పఠరిచయమైనది. తన జ్ఞాన 
సముపార్టనా క్రమం ముగిసిన వెంటనే తనను వచ్చి కలుస్తానని వాగ్గానం 
చేశాడు. యోగాగురువెన అతారా, కాలాంద, ఉదక, రామవుత తదితరు 
అతో కలిశాడు, వారి మార్గదర్శకత్వంలో రసవాద (వయోగానికి తనను 
తాను అంకితం చెసుకొని కర్మమార "ఆ వాదాల సారాన్ని |(గహాంబచొడానికి 
కృషిచేశాడు. తన్ను తాను ఎంతో కఠి తినమైన [శమకు గురిచెసుకున్న ప్పటికి 
నూతన జ్ఞానాన్ని పొందలేక పోయిన విషయాన్ని (గ్రహించి తిరిగి 'ఊరివిళ్వా” 
[పాంతానికి పయనం అయ్యాడు, 


బుద్ధుడు బింబిసారు ని దాటి ఈ కఠినమైన యోగనిష్టలకు పూనుకోవ 
డం తోనే ఆయన దుఃఖం ఆంతర్యం చూడటానికి నిద్దపడ్డాడని అర్థం అవు 
"తోంది బింబిసారుడు నీ శోరీరాంగాలు ఎెరచందన సువాననకేగాని కావీరంగు 


వస్తా?ల మొరటు దనానికి తీగినవికావు నీహస్తం ఇతరులను రక్షించ 
టానికేగాని ఇతరులు వేసిన భిక్షాన్ని మోయటానికి కాదు, అన్నప్పుడు 
బుద్దుడు బించిసారునికిలా సమాధానం చెప్పాడు, 


“కూర రాద సళ్చాల్లాంటి ఈ సుఖాలు న్మిగహ పరులను కూడా 
కాటు వేస్తాయి. వాళ్ళు పతనం చెందుతారు, విషయం తెలుసుకున్న ఆత్మ 
న్మిగహపరుడెవరైనా వాటి పట్ల సంతృష్పి నెలా పొందగలడు? 


ఆకలితో అలమటించే కుక్కలు ఒక ఎముక కోసం కొట్లాడుకున్నట్లు 
ఒకవేళసుఖాలను అనుభవించినా వాటితో సంతృప్తి లభించనప్పుడు, ఆత్మ 
నిగహంగలవారు ఎండిన ఎముకలతో తయారై న అస్థిపంజరం లాంటి ఈ 
సుఖాలపట్ల ఏవిధంగా సంతృప్తి నొందగలరు.? 


సుఖాలతో గుడ్డివారైన వివేకులకు సుఖాలను ఆశిస్తూ వాటెకి దుర్భర 
బానిసలైన ఈపాపంచక జీవనంలో లఅభింవేది బాధతో కూడిన 
మరణమే” 


Deer are lured to their destruction by songs, insects for 
the sake of the brightness fly into the fire, the fish greedy for 
the flesh swallows the iron hook, therefore, worldly pleasures 


produce misery as their end. 


As for the common opinions, 'pleasures are enjoyment’, none 
of them when examined are worthy of being enjoyed. Fine gar- 
ments and ths rest are only the accessories of things, they are to 
-be regarded as ‘merely the remedies for pain. 


Water is desired for allaying thirst; food in the same way 
for removing hunger, a house for keeping off the wind, the heat 
of the sun and the rain: and dress for keeping off the cold and to 
coyer one's nakedness. "1 





1. Dr, Babasaheb Ambedkar Writings and Speeches 
Vol-ll! . Page 52 
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వింవిసారునికి ఈసమాధానం చెప్పిన తరువాత ఆయన ఈ అత్యత 
తోనే ముందుకు నడిబారు. ఆయన బుద్దత్వగవేషణను గూర్చి (వాస్తూ 
HAJIMI! NAKAMURA వెబుతూ అలారా, కలామా, ఉద్దక, ఠామవు త్ర 
అనే వారిద్దరిని గౌతముడు తరచూ సందర్శించే వాడని చెబుతారు. మొదటి 
వాడు అస్థి త్వరహితస్థితిని బొధిస్తు౦టి రెండవవాడు ఆలోబనారహిత 
ఆలోచన గురించి బోధిస్తూ ఉండేవాడు. ఈ రెండు స్థితులు బౌద్దయోగా 
నికి, మొదటి రెండు దశలు, తరువాతకాలంలో అరూపభాతు జ. విధా 
నాలు రూపొందింవారు. దురవృష్టవశాత్తు ఇప్పుడు అలార కలాము, ఉద్దత 
రామ పుత,పబారం చేసిన బోధనలు మనకు అందుబాటులో లేవు, ఆరేళ్ళ 
పాటు వారిద్దరి (ప్రభావంలో జ్ఞానసాధనకు కఠినమైన పరిశమ చేసిన అనం 
తరం బుద్దగయ వద్దనున్న బోధివృక్షం ప్‌గ్గర ఆయనకు జ్ఞానోదయం కలి 
గిందని 144౮1111 NAKAMURA పేర్కోన్నాడు. క్రీ పూ. ర్‌శీ1 సం 
వత్సరం బోధివృక్షం దగ్గర ఆయనకు జ్ఞానోదయం కలిగిందని బరి[త్ర 
కారులు చెబుతున్నారు. అనంతరం ఆయన వార మృగవనానికి వెళ్ళి 
తాను పొందిన జ్ఞాన సారాన్ని మొట్ట మొదట సారిగా ర్‌ గురికి బోధించాడు 
అని నకమొరా చెప్పాడు, 


సర్‌ మోరియర్‌ విలియమ్స్‌ తన ప] ఏస్టమెన 'బుద్ధిజి ౦) అనే [గ్రంధంలో 
బోధివృక్షం వద్దకు వేరకముందు విషయాలు చెబుతూ ఇలా అన్నారు. 

His first halting place is Raja-griha (now Raj-giry, the 
chief city of Magadha which with Kosola, afterwards became 
the holy land of Buddhism. There he attaches himsalf as a disc— 
iple to two Brahmans. named Alara (in. Sanskrit Arada, with 
epithet Kalapa or Kalama} and Uddaka who imbue him with 


thsir own philosophical teneis and theory of salvation. Sufficient 
evidence exists to warrant a belisf 1౧ this part of the story. 


బుద్దుడు మొట్ట వె మొదట మగ కు యముమ్ము పటి: ఆయున రాజగృహంలో 
మజిలీ చెశారనీ, అక్కడ ఇద్దరు (బాహ్మణ గురువులైన అలార, ఉద్ధకుల 
వద్ద శిష్యరికం డెరిపాడని సర్‌ మోనియర్‌ విలియమ్స్‌ తన బుద్దిజం (గం 
భంలో పేర్కొన్నాడు. ముక్తికి సంబంధించినవారు ఆయనకు "బోధనలు 
చేశారు. 


amen 


(TJBuddhism—sir M.MONIER WILLIAMS page 29 
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బుద్దుని బౌద్ధ తత్వ వికాసం గురించి (TREVORLING) హః (టవర్‌ 
లింగ్‌ ఇలా అన్నారు, నది ఒడ్డునగల బోధివృక్షం క్రింద జ్ఞ జానంలో నిమ 
గ్నమైన గాతమనిలో వచ్చిన మార్చును గురించి సంప్రదాయ బద్దంగా 
అయితే గౌతముడు బుద్ధుడు అవడ౦గా అభివర్ణినారు. మలి బౌద్ద సాహిత్యంలో 
ఈ మార్చును అత్యద్భుతమైన పరిణామంగా అభివర్ణించారు. ఎంతో 
కవితాత్మకంగా ఉత్పేక్షలతో కూడిన వర్ణనలను జోడించారు. అయితే తొలి 
బౌద్ధ సాహత్యంలో ఈ సంఘటనను సాదాసీదా వచనంలో వివరించారు. ఈ 
వచన ఒఐవ్రమైన వివరణ వలన ఈ జ్ఞానోవయ సంఘటన ఏ మతపరమైన 
అలౌకిక ఆలోచనలకు అందదు. ఇశ్రాయేలు (పవక్తలు అనుభూతి చెందిన 
ట్లుగాను, యేషయా (పవక భగవంతుడి సన్నిధిని ఆనుభవించినట్లుగాను 
దాన్ని వర్ణించలేదు. ఏసు క్రిస్తు విషయంలో జరిగినట్లుగా ఏ ఆకాశవాణి 
పలకలేదు. మహమ్మదు (ప్రవక్త విషయంలో దేవదూత దిగివచ్చి నీవు 
దేవుని (పతినిధివ చెప్పలేదు. ఇది కేవలం గౌతముడు తన అనుభావాలను 
విశ్లేషించుకొని ఒక నిర్ణయానికి రావటమే. ఇది కొత్త జ్ఞానం కేవలం మానవ 
సాధనం. oh 


బుద్దుడు బోధవృక్షం వగ్గరకు చేరేవరకు అతడు స్వయంగా అనేక 
సిద్దాంతాలను అధ్యయనం చేసి తానొక దర్శనాన్ని కనుగొన్నాడు. ఇందులో 
అభూతమైంది ఏమిలేదు. అంతా స్వయం అనుభవమే. 


చోధివృవాన్ని చేరక ముందే బుద్దుడు తాత్విక అధ్యయనం చేసినట్లు 
అంబేడ్కర్‌ పే ఎటర్కొాన్నారు. రాజగృహ నుంచి అయన (ప్రయాణమై వెళ్ళేమా 
రంలో సాంఖ్యశాస్తా?న్ని ఆయన అభ్యసించాడు. వ. బుద్దుడ్ని తర్క 
బట్ట మెన ఆలోచనకు పురిగొల్బింది. జ్ఞానం ధ్యానం నుంచి వచ్చేది కావని 
అవి 'తర్కబద్ధమైంద నీ, హేతువివేచనా పూర్ణమైందనీ ఆయన (గ్రహించాడు 
సాంఖ్య దర్శనం భారతీయ తక త్వశాస్త్రాల్లో హేతుబద్ధమైనది. భౌతిక 
వాదంతో కూడింది. ఈ దర్శనాన్ని రచించిన కపిలుడు జ్ఞానతత్వ దార్శని 
కుడిగా పేరొందాడు. కపిలుని గురించి కేత్తు మహా పండితుడు ,వాస్తూ 
కపిలుడు తత్వశాస్త్ర, జ్ఞా జానములో (ప్రముఖమైన పాత నిర్వహింబాడని ఆయనకు 
తత్వశాస్త్ర సంలో అంటరు శిష్యులేనని "పేర్కొన్నాడు .తత్వకశా స్త్ర రంగములో 


ie TREVORLING—THE BUDDHA page—109 
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అయితే దేవతలు లేదా ఆయన శిష్యులు మ్మాతమే ఉన్నారని కేత్తుపండి 
తుడు పేర్కొన్నాడు. సాంఖ్యదర్శనం గౌతమునీ, ఆయనలోని భావవాద 
భాయలను [పవ్షాళనం చేసింది. ఆయనలో జ్ఞాన సంపదనూ, హేతుబథద్ధతనూ 
కార్యాకారణశీలతను, బోధవాళక్తిని,  (గ్రహణళక్తినీ విశ్లేషణాళక్తినీ 
పెంచింది, సాంఖ్యం అతిప్రావీనమైన దర్శనం. 


నిత్యో నిత్యానాం చేతనశ్చేతనానా 

మేకో బహూనాం యోవిదధాతి కామాన్‌ 

తత్కారణం సాంఖ్య 6మూగాది గమ్యం 
జ్ఞాత్వా దేవం ముబ్యాతే సర్వపాశె 11 Er Gal) 


అనిత్యములో నిత్యమును అచేతనములలో చేతనమును. అనేకము 
లలో ఏకమును _కామ(ప్రధాతయగు సత్యములను సాంఖ్యయోగములవే 
ఎవ్వడు తెలుసుకొనునో అతడు స్వర బంధములనుండీ విము క్తికాగలడు* 
అని సాంఖ్యం చెబుతోంది. ముఖర్జీ అన్నట్టుగా Philosophy is the self 
comprehension of reality, 


సత్యజ్ఞాన పరోక్షత్వమే తత్వకాసం. బుద్ధుడు దానికోసం అన్వేషిం 
చాడు. (వథధానంగా ఆయన శరీరాన్ని చష్కింపచేసుకొనే తపస్సువల్ల 
ఏమోరాదు అని తెలుసుకున్నాడు. అలా తెలుసుకోడానికి సాంఖ్యదర్శనం 
ఆయనకు ఏంతగానో ఉపకరించింది. ఎండలో, వానలో, గాలిలో, 
మంచులో, భలిలో నిరాహారంగా తపస్సుచేసి శరీరాన్ని ఏష్కింప చేసుకొన్న 
ప్పటికే మనసుకు శాంతిగాని, జ్ఞానంకావి అభించక పోయేటప్పుటికి జ్ఞాన 
సముపార్ణనకు ఇదిమార్గం కాదని తెలుసుకున్నాడు. ఆతరువాత మాములుగా 
ఆహారం తీనుకొని తగిన విశ్రాంతి పొంది ముందుకు నడిచాడు. 


స 


సాంఖ్య దర్శనాన్ని అధ్యయనం చేయటంలో ఆయనకు జ్ఞానాన్ని 
పొందవలసిన విధానం బోధపడింది. భౌతిక వాద తత్వం ఆయనకు వంట 
బట్టంటెం " 

బుద్ధుడు తాత్వికంగా తన సొంత దర్శనాన్ని రూపొండించు కోవడానికి 
సాంఖ్య దర్శనం తన వంతు పాత్రను నిర్ణహించిందనుట చారిత్రక 
సత్యము. 


బుద్ధుని జీవిత జర్శనం 


బుద్ధుడు తాత్వికంగా ఒక మార్గాన్ని అన్వేషించే కాలంలో వైదిక, 
అవైదిక భావ జాలాల మిగశ్రత్వం, సంఘర్షణలు కూడా ఒక (పక్క జరుగుతు 
న్నాయి. (పథధాగంగా అవైదిక దర్శనాల్లో చార్వాక, సాంఖ్య, జై నాలు 
(ప్రధానమైనవి. వెడిక దర్శనాలకు సంబంధించిన ఆశ్రమవాసం తపస్సు, వర్ణ 
ధర్మం, అస్పృశ్య ఆచరణ, యజ్ఞయాగకర్మకాండ మొదలగు అంశాలకు 
తర్కం, హేతువు, కార్వాకారణ వివేచన, (ప్రశ్న, సామాజిక వాస్తవికత పరినర 
నం, జీవిదృ్శష్టి పరిణామదృష్టి వీ వీటికి మధ్య ఒకపెద్ద తాత్విక ఘర్షణ జరుగు 
తోంది. బుద్దుడు మెదట ఈవైదిక భావజాలాన్ని అధిగమించాడు. అవై దిక్‌ 
నాతికవాద తాత్వికవాద౦ నుండి సామాజిక అన్వ యాన్ని సాధించి బోధిసత్వు 
డిగా మారాడు. ఆయన జ్ఞానోదయాన్ని పొందిన" విషయాన్ని ఎడ్విన్‌ 
అర్నాల్డ ల "మొదటిదశలో ఆయన హేతువుతో పరిశోధన చేశాడు. ఏకాంతర అత 
నికి అనుకూలించింది. రెండవ దశలో ఏక్యాగతను జోడింవాడు, మూడవ 
దశలో సమచిత్తుడయ్యాడు, నాలవ దశలో పవి్మితత, శాంతిని సొధింబాడు * 
అనితన "లైట్‌ అఫ్‌ ఏసియా" గంథభంలో వర్ణించాడు.ఇదే విషయాన్ని [టవర్‌ 
లింగ్‌ వివరిస్తూ'7[015 00౧5156664 first of his entry into and progress 


through out successively deeper stages of meditation: the emp- 
hassis here lies 600౧ the purification of the mind which was 
necessary 1౧ this way ౧6 is said to have achieved concentration, 


equanimity and dispassion, 1 


Gy 22 


వి 


' దీనిని బట్టి బుద్దడు వై దికమార్గాన్ని అధిగమించటానికి ఆనాటికి అవె 
దికంగా ఉన్న సిద్దా ఉతాఆన్ముక (ప్రభావానికి ays 


= బుద్ధుడు. వౌద్దతత్వాన్ని ఆవిష్కరించడానికి ముందు కొన్ని తాతి త్రిక 
శాఖలు వై. దిశేతరంగా పనిబేస్తూ వుండేవి. అందులో శ్ర మణుడుముఖ్యడు వీరు 
పుట్టుకతో (బ్రాహ్మణ లైన వైదిక సాహిత్యాన్ని వేదాల ఆది పత్యాన్ని తిర 
స్కరింవి భౌతికవాదం '(పధానంగా కలిగిన వెద్యశాప్రాన్ని అభివృద్ధి చేశారు. 
వీరిలో ఒక్కొక్క శ్రమణుడు ఒక్కొక్క విధంగా తనదైన తత్వాన్ని వోధిం . 
బాడు! (ప్రధానంగా ఇల్లు వాకిలి లేకుండా సంవార జీవితాన్నే అవలంభించారు, 
వారిలో (పథానమైన బృందం “అజీవకులు” బుద్దుని కాలానికి కొద్దికాలం 


క ళో 
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ముందుగా వీరి ప్రభావం సమాజం మోద విస్తృతంగా వుంది. సాధారణ 
జీవితానికి పత్యమ్నాయంగా ఒక ప్రత్యేకమైన తరహాలో జీవించడమే 'ఆజీ 
వకి సిద్దాంతం, కఠినతరమైన జీవితాన్ని బానిసత్వాన్ని వెట్టి బాకిరీని, 
కుటుంబ సమస్యల్ని అదిగమించి ఎ బంధాలు లేని కొత్త జీవితాన్ని గడపడా 
నికి ఎంతో మంది ఆజీవక సిద్ధాంతంతో (పేరేపితులై సంబార వైద్యులుగా 
మారారు. జబ్బులకు అర్థం తెలింపక మంత్ర తంతాలతో చేస్తున్న వూజలు 
యజ్ఞయాగాలకు ప్రత్యమ్నాయంగా .వెద్యానికి ప్రాధాన్యత తెచ్చారు. బుద్ధుడు 
రంగంమోదకు వచ్చేనాటికి సమకాలీన సౌమాజిక జీవితంలో పర్శివాజక 
వైద్యులు (పతివోట కనిపించేవారు. వారిలో (పసిద్ధుడెన వాడు మక్కలి 
-ఘోశాలుడు. మక్కలి ఘోళాలుడు అంటే పటవుల కొట్టంలొ పుట్టిన వాడని 
అర్థం. మక్కలి ఘోశాలుడు (ప్రబారం చేసిన “నియతి వాదం ఆనాటికి 


బాగా (ప్రచారంలో ఉంది. మక్కలి ఘోశాలుని (ప్రభావం బుద్దునిమై 
స్పష్టంగావుంది. 


తరువాత అవైదిక వర్శనాల్లో ఒకటైన జైనం దాని మత కర్త మహా 
వీరుడు, మక్కలి ఘోశాలునితో బౌలా దగ్గర సంబంధం కలిగి వుండేవారని 
అర్థం అవుతుంది. ఇద్దరు ఎంతో సన్నిహితంగా స్నేహపూర్వకంగా వుండే 
వారని తమ అభిప్రాయాలలో పరస్పర ప్రభావితం చేసుకొనే వారని అర్థమ 
వుతుంది. మక్కలి ఘోశాలుడు వర్థమానుడు ఆరేండ్ల పాటు - కలిసి జీవిం 
చారు, తమతమ సిధ్ధాంతాలను చర్చించారు. ఆజీవక సిద్ధాంతం బోధించే 
నియతి వాదంతో విభేదించిన మహావీరుడు తరువాత మక్కలి ఘోశాలునితో 
విడిపోయి పదహారు సంవత్సరాల అనంతరం మళ్ళీ కలుస్తాడు. ఈ సొరి 
మక్కలి ఘోశాలుని నియతి వాదాన్ని స్పష్టంగా ఖండించటానికే మహావీరుడు 
ఈ కలయికను ఉపయోగించుకొన్నాడు, జై నతత్వళాస్త్రం మొత్తం (పపం 
వాన్ని రెండుగా విభజించింది. ఒకటి జీవులు, రెండు నిర్జీవులు. జైనతత్వ. 
శాన్ర్రం|ప్రకారం (పపంచం ఆద్యంతాలు లేనిది.మానవుల ఆచరణలోని మంటి 
చెడుల వల్లనే సుఖదుఃఖాలు లోకములో సంభవిస్తాయని వారు పేర్కొన్నారు. 
జైన సౌధువులు నాలుగు విధాలైన నియమాలను పాటింవారు. ఒకటి నీటిని 
వాడటం వలన నీటిలోని జీవాలు చనిపోతాయి కాబట్టి నీటిని వాడరాదు. 
అన్ని రకాల పాపకార్యాలకు దూరంగా ఉండలి. అలా ఉంటూపాప రహి 
తుడు కావాలి. ఈ విధమైన సంయమూన్ని పాటిస్తాప కాబట్టి జైన సాధు 


ష్‌ బుద్ధుని జీవిత దర్శనం 


వనే గతాత్మ, స్థితాత్మ, మతాత్మఅంటారు. జెనదర్శనానికి మూలసిద్దాంతాలు 
తపస్సు, సంయమనం. మానవుడు వివిధ రకాల హింసలకు దూరంగా 
వుండాలనేదివర్ధమానుడి సిద్ధాంత ం.నీరు, మట్టిలాంటి చేతనా చేతన పదార్థాల్లో 
సహితం [పాణులు ఉంటాయి కాబట్టి వాటిని కూడా ఉపయోగించరాదని 
జైన తత్వ శాస్త్రం చెబుతుంది. అందుకే జే జైన మతం అవలంభించిన వాలు 
వ్యవసాయ వృత్తిని పూర్తిగా విడనాడి వ్యాపారస్తులుగా ఉండిపోయారు, 


ఈ సిధాంతాలు (పజలకు ఆపరణీయంగాలేవు. ఇందులోని అతి 
వ్యాప్తి దోషాలను బుద్దుడు తొలగంవాడు. అయితే జైనం ప్రభావం బుద్దుని 
మోద బలంగా ఉంది. జైనం ఈ హిందూ హింసకు వ్యతిరేకంగా తీవిమైన 
అహింసా ఉద్యమాన్ని చేపట్టింది. హిందూ హింస రక్తపు టేరులు [పపవహి 
స్తున్న రోజుల్లో నీటిలోని సూక్ష్మ జీవులనే చంపకూడదన్న తీవ అహింసా 
వాదానికి వెళ్ళపలసి వచ్చింది. 


మహావీరుడు సూ త్రికరించిన సిద్ధాంతాన్ని చాతుర్యం సంవావ వాదం 
అనవచ్చు. ఈ వాదం (ప్రకారం ఆత్మ చెడు కర్మల ఫలితంగా పునర్జన్మను 
పొందుతుంది. కాబట్టి ఈ చెడును నిర్మూలించడానికి ప్రతి ఒక్కరు తపళశ్చ 
ర్యను అవలంభిబాలి. అందుకు నాలుగు ధర్మాలనీవిధంగా పాటించాలి. 
1. జీవహింస చేయకుండ ఉండటం. న. దొంగిలించకుండా ఉండటం. 
ఏ. అసత్యములు పలుకకుండుట. 4. సొంతఅస్మి లేకుండుట. 5. ([బహ్మచ 
ర్యాన్ని పాటించుట* ఈ సిద్దాంతం భౌతికవాద పునాదుల పె సెనే అభివృద్ది. 
చెందినప్పటికి ఆత్మ “నరకం “పునర్ణన్మ' ప్రస్తావన రావటంలో భావ, భౌతిక 
వాదాల మధ్య సంఘర్షణకు (ప్రతిరూపంగా జై నం మిగిలింది. 


బుద్ధుడు ఇందులోని అంశాలు తన దర్శనాన్ని రూపొందించు కోవడా 
నికి అవసరమైన మేరకు (గ్రహించారు. అవైదిక సిద్ధాంతాల్లోముఖ్యమైంది 
లోకాయత, [ప్రావీన భారత దేశంలో భౌతిక వాదాన్ని _పచారం చేసిన మొదటి 
తత్వదర్శనం బార్వాకం. ఈ భౌతికవాద సిద్దాంతం జ్ఞాన సిద్ధాంతం పెన 
ఆధారపడి ఉన్నది. వీరు ఇం(ద్రియజ్ఞాన మే ఏకె క జ్ఞానసముపార్దనా మార్గ 
మని అదే అసలై నజ్ఞానమని విశ్వసించారు. మోమాంస తదితర సిద్దాంతాలను 
తిరస్కరించారు. వాణ్యాకుల వాదం (పకారం (పపంబొంలో నాలుగు 
దర్శనం 2] 


చ 


౬ 
{ ti 


అంశాలు మ్మృాతమే ఉనికిలో ఉన్నాయి. భూమి, నీరు, గాలి, నివ్వు, (ప్రపం 
చంలో ఈ నాలుగు లేనిది ఏది లేదు. అదేవిధంగా దేవుడనే పదార్హమే. లేదు, 

లోకాయతుల భౌతికవాచానికి (ప్రాధమికమైన అంశం దేహవాదం, 
ఆత్మఅంటె దేహంతప్ప మరేమికాదని చైతన్యం దేహం యొక్క ఒకానొక 
చర్య మాత్రమనని వారు పచారం చేశారు. (ప్రపంచానికి మూలభూతమైన 
ఈ నాలుగు అంశాలు ఒక (కమపరిణామంలో కలసి పరస్పర చర్యలకు 
గురైనప్పుడు జీవం పుడుతోంపని చెతన్యం ప ఒకటేనని వారు |వబోధిం 
చారు. మనస్సు శరీరం నుండి వుటిందేనని "రిరం అంతరించి పోయిన 
తరువాత మసస్సు కాని ఆలోచటలుగాని ఊనికిలొ ఊండవుకాబట్టి అంతిమ 
వాస్తవికత పదార్థం మ్మాతమేనని వారు బాటారు. వీరివాదాన్నిఆ నాడు 
(ప్రముఖుడైన ఏ బుషీ అంగీకరించలేదు. వీ3ని రాక్షసులని సుఖవాదులని 
య్యష్పృవారిం చేశారు. | 

ఈ సిద్దాంతాల (ప్రభావాలన్నీ బుద్దుని మోద పని వేశాయి. అయితే 
ఈ సిద్దాంతాలన్నింటిశా ఆయన పూర్తిగా ఏకీభవించలేదు. వాటిలో కొన్ని 
అంశాలతో త్మీవంగా విభేదించాడుకూడా. అయితే వాటన్నింటిని సంగ్లేషించి 
తనదైన నూతనదర్శనాన్ని రూపొందించు కొన్నాడు, ఈవిషయన్ని ' గూర్ని 
చెబుతూ, టివర్‌లింగ్‌ ఇలా అంటున్నాడు. 


“ What was common fo (౧౭56 various schools of thought 
found among the: shramans,- of'wnom the Buddha also was 
one, was théir rejection :of the practices, beliefs and socia} 
system of the hereditary Vedic priesthood, But, as we have 
seen, they differed among themselves, and the Buddhists 06. 
rtainly differed, 10- -greater or 1695 degree, from all of them 
We shall be in a better position to appreciate the points of diff- 
erence between the docirines of these other shramanas and. the 
doctrine of the Buddha wasn we have considerede 10 circum- 
stances of the Buddha's life. It will then be possible the evaluate 
his role in relation to the religious, ideological, political and 
economic conditions of the time.1 


. వివిధరకాలుగా (ప్రచారమైన అనేక తాత్విక ధోరణులన్నింటి సాధారణ 
లక్షణము వైదిక పురోహాతవాద తత్వానికి వ్యతిరేకంగా' వుండటం. బౌట్టం 
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లి . బుద్దుని జీవిత దర్శనం: 


కూడా అందులో ఒకటి. వారసత్వంగా వస్తున్న వెదిక పొరోహిత్యాన్ని, అది 
నిర్దేశించిన సామా జిక నియమాలను ఈ వాదాలు తిరస్కరించాయి. 


ఈ [కటంలో పరనరం [ప్రభావితం చెనుకున్నాయి. అదే నమ 
యంలో తమలో తాముకూడా ఈ దర్శనాలు విభేదించు కున్నాయి. బౌద్ద మూ 


ఇతర [శమణ సిద్ధాంతాలతో విభేదించింది. బుద్దుని జీవితాన్ని, ఆయన 
సిద్ధాంతాన్ని, వోధనలనూ, అనాటి సమకాలిన ఆ ఆర్థిక, రాజకీయ, భావజాల 


చనా వేయటానికి ఈ అంకాల 


( 


మతపరమైన రంగాలలో బుద్ధుని పృాతనూ అ 
పరిశీలన ఎంతె న క 


బుద్దుడు తనదైన దర్శనాన్ని రూహొందించుకోవడానికి అప్పటికి ఉనికిలో 
పన్న అన్ని దర్శనాల త, అధ్యయనం చేశాడు, కొంతకాలం వాటితో 
సడిబాడు, అందులోని వైఫల్యాలను గమనించాడు. సమాజం అందులో 
షన ఆవరించలేక పోతుందో అర్ధం చేనుకున్నాడు. సమాజానికి నూత్న 
దర్శనాన్ని రూపొందించడానికి తాను సిద్దార్థుడి నుండి బుద్దుడు కావడావికి 
తీవమైన [పాయోగికమైన'. పరిశీలనకు పూనుకొన్నాడు. ఈ విషయం మై 
దాస్‌ గుప్తా తన “ఏ హిస్టరి ఆఫ్‌ ఇండియన్‌ -ఫిలాసఫీ లో ఇలా అన్నాడు. 


”» There were thus at least three currents of thought: 
firstly the sacrificial Karma by the force of the magical rites of 
which any person could attain anything he desired; 9600౧617 
the Upanisad teaching that the Brahman, the self, is the ultimate 
reality and being, and all else butname and form which pass 
away but do not abide. That which permanently abides without 
change is ths real and true, and this is self. Thirdly the nihilistic 
conceptions that there is no law, no abiding [68113 that every- 
thing.comes into being by. a fortuitous 00౧౦006198 of circumstanc”- 
es or by some unknown fate. In each of these schools, ౧౧11050" 
phy. had probably come to a deadlock. There.wers the’ Yoga pra. 
cticas. prevalent in the country and these were accepted paitly on: 
the strength of traditional custom among certain sections, and 
partly by virtue of the great spiritual. 1౧'6 lectual and physical po. 
wer which they gave to 098 who perfo.med them. But [2656 
had no rational basis behind them on which they could lean for 
support. These were probably them just tsnding towards being 


బౌద్ధ. దర్శనం గిర 


affiliated to the nebulous Samkhya doctrines which had grown 
up among certain seciions. lt was at this juncture thet we find 
Buddha erecting a new superstrusture of thought on 8110006016, 
original lines which thenceforth opened up a new avenue of ph- 
ilosophy for all posterity to coms. If the Being of the Upanisads: 
the superlatively motionless, was the only real, how could it of_ 
fer scope for further nsw speculations, as it had already discarded- 
all other matters of interest? lf everything was due to a reason- 
jess fortuitous concourse of circumstances, reason could not 


proceed further in the direction to create any philosophy of the 
unreason. " 


భారతదేశ తాత్విక సంస్కృతికీ సమాజానికీ బుద్దుడు జేసిన విశిష్ట 
మైన సేవలలో, కృషిని అంచనా కట్టాలంటే ఖచ్చితంగా మనం ఆనాడు నెల 
కొని ఉన్న తాత్విక వాతావరణాన్ని గూర్చి తెలుచుకోవాలి, 


అప్పటికి మూడు ముఖ్యమైన ధోరణులు కొనసాగు తున్నాయి. మొద 
టిది కర్మ సిద్ధాంతం యాంతిక విధుల ద్వారా తాను కోరుకున్న దాన్ని పొం 
దటం. రెండవది ఉపనిషత్తులు పేర్కొన్న ఆత్మవాదం. అహం (బహ్మాస్మి. 
మూడవది సకలవాడాలనీ తిరస్కరిస్తూ దానికే కట్టుబడి ఉండాల్సిన అవస 
రం లేదనే భావనలు. బహుశా ఈ మూడు ధోరణులలోనూ తత్వం ఒక 
చివరి దశకు చేరుకున్నది. యోగాన్నీ సాంఖ్యంనూ కొన్ని వర్గాలవారు. ఆచ 
రినూన్నా రు. అయితే ఇవి నిలదొక్కుకోవటానికి, బలపడటానికీ కావలసిన 
ఆధారమేదీ లేని దశలో బుద్దుడు వాస్తవికత మోద ఆధారపడి ఒక సరి 
కొత్తతాత్విక (స్రవంతికి మార్గం తెరిచాడు. 


అందుకే విల్‌డ్యూరాండ్‌ బుద్ధుడు దేవుంజ్లి అంగీకరించలేదు. మాన 
వాళిలోవున్న బోధకుల్లో ఉత్త ముడిగా ముందుకొచ్చాడని అన్నాడు 


సమకాలినంలో కూడా బుద్దుజ్ణి కొంతమంది తత్వవేత్తలు |పభావితం 
చేశారు. పూర్ణకాశ్యపుడు తన అక్రియవాదంలో వైదిక దర్శనాలను పేర్కొ 
న్నాడు. కర్మవలన ఆత్మకు ఎటువంటి లాభనష్టాలు చేకూరవని ఆయన 
పేర్కొన్నాడు, మనుమలు చేసే మంచి కార్యాల వల్ల ఆత్మకిగాని శరీరానికి. 
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24 బుద్ధుని జీవీత దర్శనం. 


గాని ఎటువంటి మేలు జరుగదని అలాగే చెడ్డపనుల వలన ఎటువంటి 
నష్టం జరుగదని ఆయన సిద్ధాంత సాకాంశం. పరలోక మనేది లేదు అని 
వెప్పడానికే అ[క్రియ వాదాన్ని పూర్ణ కాశ్యపుడు చెప్పాడు. ఇతడు డీ. పూ 
క్‌డి3 సంవత్సరానికి ముందు జీవించాడు. ఇతడు బుద్దుని కంటె వయ 
స్సులో పెన్ద్హవాడని తెలుస్తుంది. అసితకేశకంబళి దర్శనాన్ని గురించిన 
పస్తావన బౌద్ధ త్రిపిటకాల్లో బాలా బోట్ల వచ్చింది. దానం, యజ్ఞం, 
హోమం ఇవన్ని వ్యర్థం. పాపపుణ్యాల తాలుకు ఫలితం లేదు, వుండదు* 
లోకం వరరోలొ కం గాని తల్లిగాని, తండడిగాని దేవతలు గాని ఇంకా ఎవరు 
లేరు. [బాహ్మాణుల్తైన ఈ లొకంలో సత్యాన్ని చేరుకోగలిగిన వారు ఎవ 
రూలేరు. మానవుడు నాలుగు మహాభూతాల చేత నిర్మించ బడ్డాడు. మనిషి 
చనిపోయాక పృధ్వి పృధ్విలోను, నీరు నీరులోను, నిప్పు నిష్పులోనూ, 
వాయువు వాయువులోనూ, కలిసిపోతాయి అని చెప్పారు. అసితకేశక ౦బళి 
దర్శనం విరోధులు చేత ఉదహరించబడింది. నిందా పూర్వకంగా దాని 
పె దు[షృబారం వేయబడింది. ఇతని (ప్రభావం బుద్ధు ని మోద అతని అను 
యాయులమిోథ వుంది. 


(ప్రకృత కాత్యాయనుడు నిత్య పదార్దవాది. ఈయన బుద్దుని సమకాలీ 
నుడు, మక్కలి గోళాలుని పూర్ణ కాశ్యపుని వాదాలకు ఈయన వాదం దగ్గరగా 
వుంటుంది. (పతి వస్తువు అచలమైందని నిశ్చలమైందని కాబట్టి మంచిపని 
గాని బడ్డపనిగాని ఆయా వస్తువుల మూల ధర్మాలలో ఎటువంటి మార్చు 
తీసుకురాదని ఆయన వాదం. ఈయన భూమి, నీరు, నిప్పు, గాలి ఈ 
నాలుగు భూతాలతో బాటు వెతన్యం సుఖం దుఃఖం అనే మూడింటిని 
గూడా (పత్యేక తత్వాలుగా చెప్పాడు. 


సంజయ వేలంత్సిపుత్త కూడా బుద్దునికి సమకాలికుడే. మహావీరుడు సం 
జయ వేలంతిపుత్స ఇద్దరు అనేకాంతవాద సిద్ధాంతాన్ని విశ్వసించారు. 
అయితే మహావీరుడు “అపును'కు (పాధాన్యత ఇస్తే సంజయ వేలంత్తిపుత్త 
"కాదు'కు [పాధాన్యత ఇచ్చాడు, 


పరలోకం దేవతలు కర్మఫలితం గురించి వైదిక సిద్ధాంతాలు వేసిన 
(పబారాన్ని ఈయన అవహేళన వేశాడు. 


బౌద్ద దర్శనం శిర 


ఈయన నుండి బుద్దుడు _పశ్న నేర్చుకున్నాడు. సిద్దార్ధమ బోధిస 
త్వుడిగా మారటం బొఢధినత్వుడి నుండి బుద్దుడుగో. రూవాందచటం అదొక 
తాత్విక ఘర్షణ. తత్వశాస్త్రం అంటే జ్లానానకి న ఈ ఆసక్తిని ఆదర ణాత్మ 
కంగా నిర్వహించాడు బుద్ధుడు, తతళా షష న్ని శాస్త్రాలకు రాణి అన్నారు, 
తమకు ముందున్న ఆలోచనా (న్రవంతుల్ని తాను జీర్ణించుకొని, సమకాలీన 
వాస్తవంలోనుంవి భవిష్యత్‌ సమాజానికి ఒక మ మార్గాన్ని నిరెశించ గలిగిన 
వాడు దార్శనికుడు. బుద్దుడు భారత ఉపఖండలో ఒక దార్శనికుడిగా 
రూపొంద గలిగాడు. అది "కేవలం వ్యక్తితనకు సంబంధించిన విముకి కోసం 
కాకుండా సామాజిక ముక్తికొనం ఒక తాత్విక విప్లవాన్ని ఆయన తీనుకు 
పబ్బాడు. Pie జీవంగా ఉన్న పరిణామ నూతాన్ని ఆయన 
తన దర్శనానికి. మూలాధారంగా వేసుకున్నాడు. బుద్దుడు సత్యం ఎక్క 
డున్నా స్వీకరించాడు. సత్యానికి అడ్డువస్తున్న పతి అంశాన్నీ ధైర్యంతో 
తొలగించాడు. అంతకు ముందున్న తర్కవిశ్లేషణ వాహాథాన్నఠటిక జార 
సిక రూపాన్ని ఆయన సంతరింప చేయగలిగాడు. (పపంచపరిణామక మాన్ని 
సామాజిక పరిణామ (క్రమానికి అన్వయించటం ద్వారా బుద్దుడు సమకాలీన 
సమాజంలో ఉన్నసంక్రోభానికి బుద్దిద్వారా, వివేచన ద్వారా మార్గాన్ని 
నిర్దేశించగలిగాడు. ఆయన జీవిశం తత్వశాస్త్ర (పయెగశాలే ౦ది. అందుకే 
బుద్ధినిసమాజాన్ని ఏకకాలంలో మార్చగలిగిన అంతన్బూ(తాలను ఆయన 
కని పెట్ట గలిగాడు. అప్పటివరకూ సమాజాన్ని అసమంగా, అసహనంగా, 
దుఃఖభరితంగా రూవొందింబచన హిందూ ఆధ్యాత్మిక వాదానికి [పత్యామ్నా 
యంగా వాస్తవమైన నూత్న దర్శాన్ని రూపొందించగలిగాడు. అందు 
కనే బుద్ధగయలో బోధి వృక్షం కింద బుద్దుడు పొందిన జ్ఞానం 
‘Anti-thesis'mకుcడాthisisగా రూపొందింది అది వాస్తవికత (Reality) 
నుండి హేతువు(R౭850౧) నుండి సహజత (1n8tin6:) నుండీ సృజనాత్మక 


A 


పరిణామం (Cre8ative evulution) నుంచ సంపూర్ణత్వం (౧7౦8110౧ 
నుండే, అప్పటి వరకూ సమాజంలో ఉన్న అహేతువు (IRRATIONAL) 
భావజాలాన్నంతా హేతుప్ర తత్వంలో నిరోధించి (561 evident truth} 
స్వయం సిద్ధ సత్యాన్ని ఆవిష్కరించ గలిగాడు. అందుకే బుద్దుడు బుద్దుడిగా 
రూపొంవటం౦ ఒక య. ఒక దార్శనిక రూపం, అందుకే బుద్దుడు ఒక 
వ్యకికాదు. ఒకి తత్వకశకాస్త)ం. ఆ తత్వశాస ౦లో సాగిపోదాం. 


"6 బుద్దుని జీవిత వర్శనం 


బుద్దుని (కాంత దర్శితం 


ధ్రఫొధి వృక్షం క్రింద తత్వ దర్శనాన్ని ఆవిష్కఠించుకొన్న బుద్దుడు 
కీస్తపూర్వం ఆరవశతాబ్దంలో ఆనాటి (పజల (ప్రాపంచిక దృక్పధంగా బౌద్ద 
వర్శనాన్ని ఆవిష్కరించారు, 


బెట్ట దర్శనం ఆవిష్కరించడానికి ఒక నూత్నమైన సామాజిక ఆర్థిక 
_ రాజకీయ వాతావరణం దోహదపడింది, మానవుల జీవన స్థితిగతులు వారి 
అనుభూతులు సుఖం, దుఃఖం, మరణం, ఎడతెగని జీవన సంఘర్షణ, జీవితా 
నికి పొసగని వ్యాఖ్యానాలు వీటన్నింటిని మధించి ఒక సరికొత్త జీవన దర్శ 
నాన్ని బుద్దుడు ఆవిష్కరించాడు, బౌద్ద దర్శనం మైన అంతవరకూ సమా 
జంలో ప్రభవించిన దర్శనాల అన్నింటి (ప్రభావం ఉంది, అట్లని బౌద్ద 
వర్శనం కేవలం పూర్వదర్శనాల కొనసాగింపు మాత్రమే అనుకోవడం హీర 
పాటు. (పాథమికంగా బౌద్ధదర్శనం ఒక నూతన అవిష్కరణ అని డాక్టర్‌ 
బి.ఆర్‌. అంబేడ్కర్‌ తన బుద్ద అండ్‌ హాజ్‌ ధమ్మలొ ఇజా అన్నారు, 


జూ 


His religion is a discovery in the sense that itis the result 
of inquiry and investigation into the condition of human life on 
earth and understanding of the working of human instinsts with 
which man is born, the moulding of his instincts and dispositions 
which man has formed as a result of history and tradition and 
which are working to his detriment.'1 


బుద్ధుని మతం కచ్చితంగా ఒక నూతన ఆవిష్కరణ. ఎందుకంటే 
భూమి పెన మానవుని జీవన గమనమూ, మానవుడు పుట్టుకతో పాటు సహ 
జాతంగా సంతఠించుకున్న స్వాభావిక లక్షణాలనూ పరిళోధించి, పరిశీలించి 
ఆవిష్కృతమెనదెే బౌద్ధ దర్శనం. బార్మతిక సాంప్రదాయ కారణాలవలన 
మానవుల స్వభావంలో ఎటువంటి మార్పులేర్పడతాయో అవి ఎలా తనకు 
హాని కలిగిస్తాయో విచారించి పరిశోధించడమే ఈ ఆవిష్కరణ. 


బుద్ధునికి జానోవయం అయిన తర్వాత మృగవనం వై పు (పయాణం 
అయివెళ్ళాడు. మొట్ట మొదటి సారిగా తన జాన బోధను ఐదుగురు శిష్యులకు 
వేశాడు. 

ఆయన బోధి వృక్షం క్రింద ఎకాగతతో సాధించిన దర్శనమే బౌద్ద 
చర్శనం,. 

ఒక మనిషి బోధిసత్వుడుగా పరిణామం చెందాలంటే పది దశలు 
వెప్పారు. 


మొదటి దశలో “ముదిత అవుతాడు. అనగా ఆనందం పొందుతాడు. 
రెండవ దశలో “విమల అవుతాడు. అనగా న్వబ్భాతను పొందుతాడు. 
మూడవ దశలో “పభాకరి” అవుతాడు, అనగా తజస్సును సాధిస్తాడు. నావ 
వశలో “ఆర్చిస్మతి' అవుతాడు. అనగా దర్శనం వైపు అతని దృష్టిని 
మరల్చుతాడు, ఐవవధశలో 'సుదుర్ణయ' గామారతాడు. అనగా అ జేయస్థితిని 
పొందుతాడు. ఇందులో తాత్వికుడు నిరాపేక్ష, సాపేక్ష  అంశాలమధ్యగల 
సంబంధాన్ని వూరి గా అర్థం చేసుకోగలిగిన స్థితికి చేరతాడు. అరవదశలో 
'అభిముఖి గామారతాడు. అనగా మనస్సులోని భావవాధ దశలను దాటి 
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ననీ బెద దర్శనం 


పదార్దం, వికాసం వాటికార ణాలు [గహించగలుగుతాడు. [ప్రాపంవిక దార్శనిక 
దృషి ఈ దశలోనే అతనికి వస్తుంది. ఈదశను అంబేడ్కర్‌ బాలా ముఖ్యమైన 
దశగా పేర్కొన్నాడు. 


"In his sixth life he becomes Abhimukhi. In this stage the 
Bodhisatta is now prepared fully to grasp the evolution of things. 
its cause, the Twelve Nidanas; and this knowledge, called Abhimnu 
-khi, awakens the most profound compassion in his heart for all 
beings blinded by Avidya,''1 

ఈ ఆరవ దశలో బోధినత్తుడు అభిముఖిగా మారతాడనీ, ఈదళలో 
పదార్థ పరిణామాన్నీ, దాని కారణాలని, పన్నెండు నిదానాలనూ తెలును 
కంటాడనీ అంబేడ్కర్‌ చెప్పారు. ఈ జ్ఞానంతో అవిద్య వలన మూసుకు 
పోయిన హృపయ కవాటాలను తెరబుకొని గొప్పకరుణ అతనిలో మేలొం 


ఎడవదశలో 'దూరంగయ' గా మారతాడు, ఇది బాలా అత్యున్నతమైన 
దళ. బోధిసత్వుడు ఈ దళలో కాలానికి, స్థలానికీ అతీతుడవుతాడు. అతను 
తన కోరికలను జయిస్తాడు. అతడు సమాజాన్నీ, సమాజంలో వున్న దుఃఖాన్నీ 
నివారించడం పై దృష్టి సారిస్తాడు, అతడుదానం, ఓర్మి, యుక్తి, శకి, పశాం 
తతలు అత్యున్నత దశకు చేరతాడు. ఈ దశలో అతడు బోధకుడు అవుతాడు. 
ఈ బోధలో అతడు 'తనిను జయిస్తాడు. 

సంఘాన్ని, సంఘధర్మాన్ని అతడు శాస్త్రీయంగా అర్థం కనుకొనిి సం 
ఘాన్ని మేల్కొల్చ్బగల స్థాయికి అతడు ఈ దశలో వస్తాడు, ఎనిమిదవ 
దశలో అతడు అచలుడు అవుతాడు. ఈస్థితిలో బోధిసత్వుడు సమాజాన్ని 
తనవెంట నడుపుకోగలుగుతాడు. తొమ్మిదవ దశలో “సాధుదుతిగా మారతాడు, 
ఈ దశలో అతను నూత్నదర్శన రూపకల్పన చేయగలుగుతాడు. పదవ 
దశలో అతడు 'ధర్మమేఘుడు” గా మారతాడు. సమాజానికి ధర్మాన్ని వరిం 
చడమే తప్ప తనకోనం ఏమి మిగుల్చుకోడు. 

బుద్ధుడు తన జీవిత కాలంలో తనలో వచ్చిన పరిణామాలనే ఈ పది 
దశలుగా విభజించగా తర్వాత సాంపదాయ బౌద్దులు ఇవి ఒక జన్నలో 
సాధింవెవి కానట్లూ, పది జన్మలకు ఈ దశలు పొందునట్లూ వ్యాఖ్యానిం 
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వారు. నిజానికి హిందూ చాతుర్వర్హ వ్యవస్థకూ, హిందూ ఆశమ పద్ద తికీ 

(ప్రత్యామ్నాయ జీవన విధానం. హిందువుడు తన జీవితాన్ని బాల్య, యవ్వన, 

కొమార, వృద్ద దశలుగా విభజించుకొని అందులో చతురా[శమాలు (బ్రహ్మ 

చర్య గృహస్త, వానపస్త, సన్యాస ఆశమాలుగా విభజించుకొని స్వార్థవూ 

రితమైన జీవితానికి వారు తమ బ్లాందూ జీవన వ్యవస్థను సోపానం చేసుకు 
న్నారు" 


హండూ'భ ర్మకా వ మానవుని జీవితాన్ని సంకుచితంగా, అసమంగా 
రూహొందింబడానికి తమధార్మిక నూతాలను రూపొందించారు. దానికి 
భిన్నంగా ఒక వ్యక్తి బోధకుడిగా, దార్శనికుడిగా, త్యాగధనుడిగా వ్యకి, 
తత్వ శాస్త్రంగా మారి సమాజాన్ని పునురుజీవింప చేయగలిగిన నిరంతర 
చకుగా రూపొందాడు. జీవన పరిణామాన్ని ఆయన కనుగొన్నాడు. 


బోధి సత్వుని జీవితంలో గృహస్తా [శమంలేదు. వాన (పప మూలేదు, 
నిరామయమైన సన్యాసమూలేదు. హిందూ ఆధ్యాత్మిక జీవన విధానానికి 
మొత్తానికి మూలశేం[దం మోక్షం. 


స్వర్గ తమా. మిచ్చితః | స్వర్గలోకమును కోరుటకు ఇహలోకములో 
జీవితం. మోక్షాన్ని హించడం కోసమే చతురాశమాలు. బుద్దుడు వీటిని నిరా 
కరించాడు. ధృష్టిని మోక్షం నుండి సంఘం మీదకీ, భోగం నుండి త్యాగం 
రాదకి మరల్చాడు. ఈ బివితంలోనసి ను కా విధానంలో అప్పటి వరకూ 
ఊహాత్మకమైన మాకం సరకక ర్మ కాండను నిర్వహిస్తున్న హిందూ సామా 

క జీవనంలో నూత్న సామాజిక విష్ట్ణవం వచ్చింది. మరొక ముఖ్యాంశం. 
en ఒకడు బోధిసక్వు డైనాక ఇక పితృ, పితృకర్మలూలేవు. 


హిందువులు లా బోధిస్తున్నారు, 
కుర్వా దహ రహా క (శ సమున్నా ద్వేనోద కేనవా 
పయోడాల చ తృభ్యః ల మావహన్‌ 


ఉదక చానమువేగావీ, పాలు, దుంపలు, ఫలములు  వీనిచే ను (శాద్ధములు 
చేయవలెను. 
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ఎక యమహా ఎశయే ద్వి(పం ప్మితరై పాంచయజ్జి కే 
స న వాత్రాశయేత్క_ ౦ విదె దె్వశ్యదేవం పతిద్విజమ్‌' 


పంబ యజ్ఞములలో చేరిన పతయ 
(ప్రతి దినము దోజనము పెట్టవలెను, వై 
కారక బరు సనసుత న. తహకు వే య. భుకి కీ రకి క్తి హందూ 
అాశాణావే అలాల నే 
ను కె 


ఒళాడు, 


బుద్దుడు పేర్కొన్న జీవన టళలు ఆచరణాత్మకమైన ఘర్షణ నుంచి 
ఉట్ఫ్భవించాయి. పరాన్న భుక్కులుగా మారిన (బాహ్మణవామల నుండి 
ఆయన ఈ సమాజాన్ని రక్షించి మనిషి తన్నుతాను (పక్షాళన చేసుకొని 
సమాజాన్ని పునర్నిర్మించగల శకి నిపాంవడమెలాగో చేర్చాడు. ఇది మొత్తం 
(ప్రపంచ దార్శనిక చరితలోనే ఒక నూతనాధ్యాయాన్ని సృష్టించింది. అంతే 
కాకుండా బోధిసత్వుని పది దశల జీవన పరిణామాన్ని హిందూ చశావతా 
రాలకు కూడా ఆయన (ప్రత్యామ్నాయంగా చెప్పాడు. హిందూ దశావతారాల్లో 
వ్యక్తి హింస, రాజ జ్యహింస ప్రధానంగా వున్నాయి. ఒకడ్ని సంహరించడం 
కోసమే ఒక అవతారమెత డం. అవతారం హింసకోసం, సంహారం కోసం, 
నిర్మూలన కోసం అనేది దశావతారాల్లో వుంది. అయితే బుద్ధుని జీవన విధానం 
నిర్మాణం కోసం. విధ్యంసానికీ, నిర్మాణానికీ ఉండే వై రుధ్యమ హైందవ, 
బౌద్ధ వైరుధ్యంగా ముందుకు వచ్చింది. హిందూవాదులు బౌర్జాన్ని టాంద 
వీకరించడం కోసం బోధిసత్వుని పది దశలను పది జన్మలగా వితీకరించారు, 
కానీ వాస్తవంలో అదినిజంకాదు. (ప్రధానంగా బుద్దుడు పరివా౨జకుడి నుండి 
బుద్ధుడిగామారే క్రమంలోని ఆరు సంవత్సరాల్లో పడిన ఘర్షణీ ఈ పదివళలు- 

స మనుస్మృతి- బాల సరస్వతి బుక్‌ డిపో (ప్రమరణ “పేజి - 117 
(మనుస్మృతి బుద్దునికితర్వాత కాలంలో కూర్చబడింది. అయితే ఈ ఆలో 
నలు బుద్దుని సమకాలం నుంచే వునా యి) 
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పాందూవాద౦ సామాజిక వైరుధ్యాలను పెంచేదిగా వస్తున్న (క్రమంలో 
వాటిని పరిష్కరించేదిగా బౌద్దవాదం వచ్చింది. నిజానికి (గీకు తత్వశాస్త్రంలో 
కూడా ఇదే పద్దతిలో రెండువాదాల మధ్య మరణ జరిగింది. ఈ విషయాన్ని 
చెటండ్‌ రస్సెల్‌ తన హిస్టరీ ఆఫ్‌ వెస్ట్రన్‌ ఫిలాసఫీ ఉఊపోద్దాతంలో 
వ్యాఖ్యానిస్తూ ఇలా అన్నారు. 

Throughout this long development, from 600 B.C to 
the present day, Philosophers have been divided into those who 
wished to tighten social bonds and those who wished to relax 
them. With this difference others have been associated. The 
disciplinarians have advocated some system of dogma, either old 
or new, and have therefore been compelled to be, in a greater or 
less, degree hostile to science since their dogmas could not be, 
proved empirically. They have almost invariably taughtthat happ- 
1౧655 is not the good, but that 'nobility’ or 'heroism’ is to be pre- 
ferred. They have had a sympathy with the irrational parts of 
human nature, since they have felt reason to be inimical to 5006141 
0౮౧౪510౧. The libertarians, on the other hand, with the exception 
of the extreme anarchists, have tended to be scientific, utilitarian, 
rationalistic, hostile to violent passion, and enemies ot all ths 
more profound forms of religion, This conflict existed in Greece 
before the rise of what we recognize as philosophy, and is already 
qujte explicit in the earliest Gr3ek thought. in changing forms, 


iihas persisted down to the present day, and no doubt will 
p rsist for many ages to come. 


క్రీస్తుపూర్వం 600సంవత్సరాల నుండి ఈనాటి వరకూ తత్వవేత్తలం 
దరూ రెండు శిబిరాలుగా బీలిపోయి వున్నారు. ఒకశిబిరం తత్వవేత్తలు సామా 
జిక బంధనాలను పెంచడాన్ని అభిలషి స్తే రెండవకిబిరం తత్వవేత్తలు సొమా 


జిక వైరుధ్యాలను పరిష్కరించడానికి కృషి చేశారు. మొదటి తరహా తత్వ 
చ 
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లు కొత వో, పాతవో పిడి సూతాలను ;పబారం చేశారు. అవి శాన 
as ళు డగ 


J | 


విజ్ఞానానికి భిన్నమైనవి. వారి దృష్టిలో మనుషులు సంతోషంగా వుండడం 


ప 


కన్నా వారు ఉదాత్తులుగా వుండడం ఎక్కువ అవసరం. వారికి మానవ 


1,Bertrand Russel — History of western philosophy 
page 21—22 
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స్వభావంలోని అహేతుక అంశాలంటే మక్కువ ఎక్కువ. అయితే దానికి. 
భిన్నంగా శాత్తీయమైన, హేతుబద్దమైన ఆదర్శవంతమైన దార్శనికులు మత 


మౌఢ్యాన్ని నిరసిస్తూ తమ క్యాస్తాన్ని అభివృద్ధి పరివారు. ఈ విధమైన 
తాత్విక ఘర్షణ [గ్రీసులో ప్రస్తుతం మనం తత్వశాస్త్రం అని పిలుస్తున్నది 
పుట్టుక ముందునుండి వుంది. ఇంకా రాబోయే కొన్నితరాలపాటు కొనసాగు 
తుంది, 


భిక్షు సంఘర్షిత తన 'బుద్దిజంి అనే వ్యాసంలో బుద్రుని జ్ఞానోదయం 
సురించీ, బౌద్దం గురింవీ రాస్తూ యిలా అన్నారు, 


Matters of everyday social ethics apart, the social teachin = 
gs of Buddhism Concentrate upon two vitally important issues ; 
caste and means of livelihood. The Buddha rejected the system 
of hereditary caste. A man’s position in society, he maintained: 
is determined not by birth (jatiybut by worth, by conduct (char_ 
ana}, and by character(charitra) rather than by descent. Brahma. 
nical pretensions to hereditary holiness wers therefore dismissed 
with ridicule, and membership of the Buddhist community, wheth- 
eras monks of lay devotees, was thrown open to all who took 
refuge in ths Thres Jewels and were prepared to observe the sila 
appropriate to their vocation, Means of livelihood (ajiva) are of 
two kinds, right (samyak) and wrong (mithya). The Buddha ref 
used to concede that a man’s life could be compartmentalized; 
with his professional conduct governed by one set of standards, 
and his private life by another’ 


దెనందిన సామాజిక నై తికస్యూతాలు గాక (ప్రధానంగా బుద్దుడు 
రెండు వ్రధానమైన విషయాలపై తనబోధనను కేంద్రీకరించాడు. ఒకటి 


కులవ్యవస్థ, రెండుజివనానిక్రై అనుసరించేపద్దతి. ఆయన వంశపారంపర్యంగా 
వచ్చే! కులవ్యవస్థను పనా పాట. సత పుట్టుక వలన మనుష్యులు 


అధికులు, సీచులుగా పుడతారని చెబుతారు. అంతే బుద్ధుడు మనిషి 
ఉచ్చ సీబాలవారి పుటుక వలన వారి కాక నడవడిక, సతో. కకక వస్తా 


టు 


యని "చెప్తాడు. బౌద్దరామాలల్లో ప్రవేశం కుల పాతిపదికన ఆయన ఇవ్వలేదు. 





1 A Cultural History of India—Ed. A. ఓ. Basham page 97—98 


బుద్ధుని క్రాంతి వర్శిత్వం తతి 


లేదు. అందరికీ ఆయన (ప్రవేశాన్నిచ్చాడు. అదేవిధంగా మనుష్యులలోవుండే 
ద్వంద్వ (పవృత్తిని ఆయన తీవ్రంగా ఖండించాడు. సమాజానికికిడుకలిగించే 
వృత్తులద్వారా జీవనం సాగించరాదని ఆయన శాసించాడు. మనిషి వ్యక్తిగత 
జీవితానికీ, వృత్తికి మధ్యవిలువల్లొ ఏ భేదము ఉండరాదని ఆయన బోధిం 
వాడు, 


భిక్షు సంఘర్దిత పేర్కొన్నట్టు బుద్దుడు రూపొందింవిన సూతాలు 
హిందు సామాజిక జేవనవిధానానికి అచరణాత్మకమైన (పత్యామ్నాయాన్ని 
ఇవ్వగలిగాయి, 


బుద్ధుడు (ప్రవచించిన పంచశీల మొత్తం వెదిక భావజాలానికే ప్రతా 
న్నాయంగా నిలిచింది. 


లై 
అ 


పంచశిల 

1. ప్రాణాతి పాతా వేరమణి - ప్రాణం తీయడం నుండి దూరంగా 
వుండడం. 

వ్‌, 


అదిన్నా దానా వేరమణి-తనకివ్వని ధనం నుండిదూరంగా వుండడం. 
ల. కామేన మిచ్చార వేరసుణి - కామంలో. చెడుమార్గానికి దూరంగా 
వుండడం. (వ్యభిచరించకుండ డం) 
4 ంసావాదా వేరమణి = అసత్య (_పలాపాల నుండి దూరంగావుండడం 
ర. సురా, మేరయా, వజతకు దట్టానా వేరమణి - సురా మత్తుపానీయాలు 
తీసుకొవద్దని ఆయన బోధింబాడు. ఇదే పంచశీల. 


ఈ ఐదు సూ(తాలద్వారా మొత్తం హిందూ జీవన విధానానికి [పత్యా 
మ్నాయం బోధించగలిగాడు. 


ఆయన ఇంకా ఇలా బోధించాడు, [ప్రపంచంలో మూడువాస్త వాలు 
ఊనికిలోవున్నాయి, ఒకటి బాధ. రెండు అనిత ్యతత్వం. మూడువది అహం 
లేకపోవడం. |పతివిషయలోనూ దుఃఖం (పధానపాత్ర వహాస్తుంది. (ప్రతిది 
దుఃఖంతోనే మొదలవుతుంది. కాబట్టి దుఃఖాన్ని నిర్మూలించడం సమస్యకు 


లశ “౨... జార్ధ దర్శనం 


పరిష్కారరి. వుట్టుక, వృద్దాప్యం, వ్యాధి, (పియమైనదానివియోగం ఇవి 
దుఃఖానికి కారణం. వీటిని తొలగించడమే సమస్యకు పరిష్కారమని ' 
బుద్దుడు బోధించాడు. 


ప్రతి వస్తువూ నిరంతరం పుడుతూ, “పెరుగుతూ, మారుతూ అంతర్జా 
నం అపుతూవుంటుంది. ప్రతిదీ స్థిరంగా వుండక నిరంతరం చలనంలో వుం 
టుంది. మానవ శరీరం సహితం నిరంతరమైన మార్పులకు గురవుతూ వుం 
తుంది, (5 


త 


తిరోజూ అనేక జీవకణాలు పుడుతూ మారణిసూ వుండటంవలనె 
మానవుడు బాల్యంనుండి వృద్దాప్యంవరకు అనేక మార్పులకు గురై మరణి 


అహంలేక పోవడం మానవుడు నుఖదుఃఖాలకు అతీతుడుగా స్థిరచి 
తులె ధీరోదాత్తులుగా ఉంటారనేది అబద్దం. మానవుడు సుఖ దుఃఖాలకు 
అతీతుడుకాదు. ఈ మూడు వాస్తవాలుగా ఆయన చెప్పాడు. 


నాలుగు సజు గల 


బుద్దుడు నాలుగు సత్యాలను పేర్కొన్నాడు: ఒకటి [వపంబంలో 
చుఃఖం వుంది. రెండు దుఃఖానికి హేతువు వుంది. మూడు దానికి విరోధం 
వుంది, నాలుగు దానికి మార్గం వుంది, ఈదుఃఖాన్ని ఉపశమింప చేయ 
డానికి బుద్దుడు వెప్పిన మార్గమే అమ్రైంగ మార్గం. 


వ 


ef) 


త మార్గంః 


ఈ మార్గంలో ఎనిమిది అంగాలున్నాయి, 


1. సమ్మదిత్రి = సమ్యక్‌ ధృష్టి - సమ్యక్‌ అంటే మంది అని అర్ధం, 


బుద్దుడు చెప్పిన నాలుగు సత్యాలనూ చక్కగా తెలుసుకున్న జ్ఞానం. హెచ్చు 


తగ్గులు, ఉచ్బొనీచాలు టీని, అతిశయోక్తులులేని సమమైన ఎరుకే సమ్యక్‌ దృష్టి. 


న. సమ్మ శసంకల్పో - సమ్మక్‌ సంకల్పం -' సముచితమైన నంక 
ల్పము. . అందరి ఎడల' మేలు తలపెట్టే [దోహవచింతనలేని  సంకల్చ్పము. 


బుద్దుని కాంతి దర్శిత్వం లర్‌ 


“GG 


(క్రోధాన్ని విడనాడి, నిర్ణయలేకుండా వుండడం, కపటం లేని క్రయాశీలమైన 
ఆలోచన చేయడం, 
ఏ సమవక్కా - సమ్యక్‌ వచనము - సరైనా వాక్కు (పమ వూ 
మైన, ప్రియమైన, (ప్రశాంతమైన, సత్యమైన పలుకు, 


£3 


4 సమ్మఖముతో = సమ్యక్‌ కర్మ తు సరెనపని అజ హానిటేని (ప్రవర్తన 
దొంగతనం, వ్యభిబారం చేయక సరైన నశవడి కలిగి వుండడం. 

స్‌ సమ్మ ఆజీవో - సమ్యక్‌ ఆజీవము - ఆజీవమంటే వృత్తి-సమా 
జానికి కీడు కలిగించని జీవన వృత్తులను ఆచరించడం. 

6. సమ్మ వ్యామో - సమ్యక్‌ వ్యాయామం - మంచి (పయ 
త్నం ఆ సత్య పాపి కోసం సాధన చేయడం. 

7. సమ్మస్పాతి - సమ్యక్‌ స్మృతి - సరైన జాగత్త. వర్తమానానికి 
అవసరమైంది మాత్రమే జప్తికివుంచుకొని నిత్యం జాగరూకతతో సమయ 
స్ఫూర్తితో ఉండడం. లోభ మోహాలను వదలి జ్ఞానయుక్తంగా వుండడం. 

ర,సమ్మ సమాధి సమ్యక్‌ సమాధి సరై న ధ్యానము 

1. అకుశీలాన్ని వవలి సవిబార వివేకాలతో (ప్రీతి 
సుఖాన్ని అనుభ వించడం. 
స, నిర్వితర్మ-నిర్మిచార సితిలో ఏక,గతగా అంత 
యి అ థి ష్‌ 
శాంతితో ఖాన్ని పొందడం. 
లే, లోకం లోని ఏవస్తువును కూడానేను, నాది అని 
తలచకుండా జ్ఞానయుక్తంగా నిరాపేక్ష్మ ధ్యానంలో 
వుండడం. 
ఈ ఎనిమిది మార్గాల డ్వాఠా దుఃఖాన్ని ఉపశమింప జేసుకొని సుఖాన్ని 
పొంద వచ్చునని బుద్ధుడు చెప్పాడు. 

ఈ అష్టాంగ మార్గంలో ఒక (కాంతి దర్శత్వం వుంది. దుఃఖాన్ని 
ఎవరో వచ్చి నివారించరు. దు:ఖం ఏర్పడేవోటే దుఃఖనివారణా కారణా 
లుంటాయిఅనేది ఇది [కాంతి ధర్శిత్వం, (టవర్‌లింగ్‌ బె బౌద్ధాన్ని గూర్చి 


జా? రా౧మిసూ mere 
బ్‌ అ 


త్‌ బోద్ద వర్శనం 


Buddhism is, therefore, in a certain sense, secular. It is 
certainly secular, if the sacred is defined in theistic terms, for ne!- 
ther the Buddhist diagnosis, or the putting into effect of the Bud 
dhist prescription-morality and meditation-is in any way depende- 
nt on belief in a god or gods in a personal power of any kind, and 
Buddhism does not necessarily or in principle entail any practice 
of a traditional! religious kind, cultic or ritualistic, such as sacrifi- 
ces to the gods, reading the holy scriptures, sacred meals, praye- 
rs and 50 on. 


బొదం వాల స్పష్టంగా లౌకికమతం. సమస్యను బౌద్దం విస్షేషించే 
క 


థి 
పద్దతిలో గానీ, దాని పరిష్కారానికి అది చూసే మార్గంలో గానీ దేవుడు 
లెక దేవుళ్ళ పసక్తేవుండదు. దేవుళ్ళ పెన అది ఆధారపడలేదు. మామూలు 


మతాబారాలలాగా బౌద్దం ఎవిధమైన ఆబారాలకూ, మతగంథాలనూ 
బలులూ యజ్ఞయాగాదులను చెప్పదు. కనీసం ప్రారన చెయ్యడం తీర 
(పసాదాల గురింవికూడా చెప్పదుఅని (టివర్‌లింగ్‌ అభిప్రాయపడ్డారు. 


అది కబ్బితంగా భౌతిక నూతాలపెన ఆధారపడి లౌకికమైన పరి 
ష్కార మార్గాన్నే ఇచ్చింది. సమాజంలో వున్న దుఃఖాన్నీ సామాజిక ఘర్షొ 
అనూ సామాజిక వెరుధ్యాలనూ పరిష్కరించడం బౌధ్దంలక్ష్యం. మత్త 
పరమైన అంశాల్లో బౌద్దధర్మం శాస్త్రీయమైన ధృక్పధాన్ని రూపాందించు 
కోడానికి ప్రయత్నించింది. ఆధిక్యతా భావంహపైన బౌద్దం పోరాడుతూ 
చవబ్చింది. విక్కుముడిగా వున్న భావజాలాలను విడదీసి బౌద్దం స్పష్టతకోనం ' 
(ప్రయత్నించింది. బౌద్దం వ్యక్తి స్న్వామ్యానికి వ్యతిరేకంగా నూత్న సమాజం 

కోసం ఈపయత్నం చేసింది. 
lt was an appeal also to realize this in the actual ౧60/౮” 


anization of human affairs, a reorganization directed towards a 
new,non individualistic society. 








1. Trevor Ling, The Buddha page 120 — 121 
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అందుకే అంబేద్కర్‌ 1956 మే నెలలో బి. బి.సిలో మాట్లాడుతూ 
“నాకు బౌద్దమతం అంటే (పజ్జ, కరుణ, సమానత--ఈ మూడు సిద్ధాం 
తాల కారణంగా ఎక్కువ యిష్టం. ఈశ్వరుడు గాని, ఆత్మగానీ సంఘాన్ని 
దాని అధోగతి నుండి కాపాడలేరు. బౌద్దమతమే వ్యక్తినీ, సంఘాన్నీ 
పతనం కాకుండా కాపాడగలదు, బుద్దుడి ఉపదేశం రక్తరహిత (కాంతి 
ద్యారా సామ్యవాదాన్ని. "తగదు. "1! 


అంబేద్కర్‌ బౌట్టం ద్వారా సామ్యవాదాన్ని ఆశించారు, బుద్దుని 
ధర్మంలో అంతర్లినంగా వున్న సమతాభావం అంచేద్కార్‌ని (ప్రభావితం 
చేసింది. అంబేద్కర్‌ బౌద్ద దర్శనం ద్వారా తన సమాజానికి విముకి లభి 
స్తుందని విశ్వసింవాడు. అందుకే ఆయన మోజస్‌ ఎలాగ తన వారిని 
ఈజిప్టు నుంచి బయటకు తెచ్చి వారికి (ప్రత్యేకమైన పాల స్తేనాలో నివాసం 
ఎర్పాటు చేశాడో అలాగానే నేను నా జనానికి స్వాతం[త్యం తెస్తాను అని 
అన్నారు. 


తత్వశాస్త్రం సమాజాన్ని వివరించడం కాదు, సమాజాన్ని మార్చాలి. 
అని మార్కు సూత్రం ప్రకారం కూడా హిందూసమాజాన్ని, జీవిత విధా 
నాన్ని పూర్తిగా మార్చ గలిగిన శక్తి బౌదానికి ఉందని [వపంచ చరిత్ర 
అనేక సౌర్టు నిరూపించింది. 


బుద్దుని దార్శనిక చింతన మొకం అనిత్యం, దుఃఖం, అనాత్మ 
అన్నమూడు శబ్దాల్లో ఇమిడివుంవని రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ అన్నారు". 
విశ్వ పడార్ధాన్నంతటినీ బుద్దుడు మూడుభాగాలుగా విభజించాడు. 
1. స్కందాలు ని. ఆయతనములు 3.. ఛాతువులు.. 


ఈ మూడింటిలో దేనికో ఒక దానికి చెందని పదార్థం లేవని బుద్దుడు 
చెప్పాడు, . 


స్కందాలంటే రూపం, వదన సంజ్ఞ, సంస్కారం, విజ్ఞోనం 
RR 


1; డా! బాబాసాహెబ్‌ అంచేద్కర్‌--వసంతమూన్‌ పేజి నశ 





తిరి పాటదర్శనం 


రూపం అంటె పృథ్వి మొదలైన నాలుగు భూతాలు. వేదన అనగా 
సుఖం, దుఃఖం తాలూకు అనుభవం. సంజ్ఞ అంటే, స్పృహ. సంస్కారం 
అంటే మనస్సుపెన నిలివివున్న అనుభూతి, విజ్ఞానం అంటే మనస్సు లేక 
వైతన్యం. బుద్దుడు ఈ స్కందాలను అనిత్యమెనవని, క్షయల్రక్షణం కల 
వని చెప్పాడు, 


ఆయత నములు:- ఆరు ఇం[దియాలు వీటి విషయాలు ఆరు కలిసి పన్నెండు, 


చక్షు, (శోతు, (ఘాణ, జిహ్వ, త్వక్‌, మనస్సు -ఈ ఆరు ఇం|దియాలు 
_ రూపం, శబ్దం, రసం, స్పర్శ, ధర్మం - ఈ ఆరు ఇం|దియాల తాలూకు 
తుషయాలు, 


ధాతువులు; ఇంద్రియాల - విషయాల సంపర్కంవల్ల ఏర్పడే ఆరు 
విజ్ఞానాలు కలసి 18 ధాతువులు అవుతాయి. చక్షుజ్జానం, (్రో్యతుజ్ఞానం 
ఘా౨ణజ్ఞానం, జిహ్వ విజ్ఞానం, త్వక్‌ విజ్ఞానం, మనస్సు విజ్ఞానం, (పపం 
బంలోని సమస్త వస్తుజాలం స్మందం, ఆయతనం, ధాతువు ఈ మూడిం 
టిలోదేనికోఒక దానికి చెందుతుంది. వీటి అనిత్యతను గురించి బుద్దుడు 


ఇలా అంటున్నాడు, 


"ఇది తిరుగులేని నియమం. రూపం, వేదన, సంజ్ఞ, సంస్కారంి 
విజ్ఞానం ఇవి అనిత్యాలు. క్షయధర్మం కలవి, నిత్యమైనవి కావు. ఇవి నశించే 
తత్వం కలవి, అలాగని పండితులు చెప్తున్నారు. ఇందరు చెప్పినప్పటిక 
తెల్ఫుకోలేనివాడు- చూడలేనివాడు - మూర్భుడు. అలాంటి అజ్ఞానానికి .... 
అంధుడికి మనం చేయగలిగింది ఏముంటుంది?” 


రూపం (భౌతిక పదార్థం) యొక్క అనిత్వాన్నీ, క్షణభంగురతనూ, 
మనం చూడవచ్చును. కానీ విజ్ఞానం - మనసన్సు-యొక్క క్షణికతను తెల్పు 
కోడం- అర్థం చేసుకోడం కష్టం. ఐతే భౌతిక పదార్థం కంటే కూడా మనస్సు 
మరీ క్షణభంగురమైనది అంటాడు బుద్దుడు. ఈ విషయాన్ని విశదీకరిం 
si 
చడానికి 


దుని, కాంతి ద "39 
బుద్దుని క్రాంతి దర్శిత్వం 


“భిక్షువులారా! అజ్ఞాని అయిన మానవుడు నాలుగు మహా భూతాలనీ 
పృధ్వి, గాలి, నీరు, అగ్ని- కాశ్వోతమైనవని అనుకుంటే అనుకోవచ్చును 
ఎందుకంటే భౌతిక పదార్థంలో మార్చును కొన్ని సంవత్సరాలకు గానీ గమ 
నించలేం. కానీ మనస్సు (చిత్తం, విజ్ఞానం) విషయం అలాంటిది కాదు, 
ఇది ప్రతిక్షణం నిస్తుంది. (ప్రతిక్షణం కొత్తది పుడుతుంది.” 1 


రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ బుద్దుని వాదాన్ని క్షణిక అనాత్మక వాద౦గొ 
పేర్కొన్నాడు. ఆయన బుద్దుని డార్శనిక దృక్పధాన్ని బార్యితక తాత్విక 
దృష్టినుండి వ్యాఖ్యానించాడు, 


బుద్ధుని తాత్వికవాదాన్ని ' పతీకళ్స్పనముత్పాదం అనవచ్చునని కూడా 
రాహుల్‌ చెప్పాడు, 


బౌద్దత త్వాన్ని గురించి HAJIME NAKAMURA వివరినూ 


Early Buddhists took up the empirical facts which directly 
confront men. Everything changes (anicca)* Nothing is permane. 
nt. ltis wrong to assume any metaphysical substance that exists, 
transcending changes in the phenomenal world. Based upon this 
standpoint another very important teaching of Early Buddhism 
comes out, that isthe one of Nonself. The ultimate purport Of 
the teaching of Non-self was to get rid of selfish desires. 


ఈ భూమి మోద ఏడీశాశ్వుతం కాదు. (పతిదే పరిణామం చెందుతూ 
న్నదని బుద్దుడు సూతీకరించాడు. రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ బుద్దుని పరి 
ధి ధ్‌ 

ణామవాచాన్నే అనిత్యవాద౦ అని "పర్కొన్నాడు. 


బుద్దుని తత్వశాస్త్రం అనుభవై కవేద్యమెనది, బుద్ధుడు చేసింది 
మాజిక తపస్సు, అందులో ఆయన తెలుసుకున్న సత్యాలు నిత్య్మసత_ 
క్ష్‌ లు 

నవి. నవభావోజ్వలమైనవి. ఆయన కనుగొన్న దుఃఖం సొమాజికతత్వం 


ఇ 


అది సమాజంలోవున్న వెరుధ్యాల వల్ల అసమానత్వం వల్ల ఉద 


ల టమ న మం కమ లత అపు బసకు. 


py 





1. రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ - భారతీయ దర్శనం - సేజీ-186 
Hajime Nakamura—indian Buddhism page—653 
Motilal Banarsidass publishers 9101. 
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పిస్తున దుఃఖరి ఈ దుఃఖాన్ని కనుగొనడం, సివారించడానికి చేసిన అవ 
రణతోకూడిన భర్యంతాకూడా తాత్వికమైనదే. 


తత్వశాస్త్రం చార్వాకుల తర్వాత జైనుల తర్వాత సాంఖ్యుల 
తర్వాత కొలిమిలో కాల్బబడి శకి గామారింది, బుద్దునికాలంలో నే అది 
ఆయుధంగారూహొందింది. అది అప్పటివరకు వున్న సమాజపు కొనసాగింపు 
కాకుండాపునర్నిర్మాణానికి వూనుకొంది. అది దాని సజీవత, 


బుద్ధం శరణం గభ్బామి 
ధర్మం శరణం గభ్భామి 
సంఘం శరణం గభ్భామిః 


మో. 
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ey 
తో 


బందం శరణం గచ్చామి 
వలో 


బుద్దుడు తన తాత్విక సిద్ధాంతాలను ఆచరణాత్మకథగా ముందుకు 
తీసుకువెళ్ళే ప్రయత్నంలో తనను తాను ఉన్మీలనం చేసుకున్నాడు. సమో 
వష్‌ందు కున్నాడు. దార్శనీకరించుకున్నా డు. దానితో ఒక నూత్నకాంతి 
జనించింది, అంతకు ముందున్న ఆచరణ రహిత బోధలకు, బుద్ధునికి 
పూర్తి వైవిధ్యం ప్రస్ఫుటమవుతుందీ. బుద్దుని బోధలోని అంతస్సారం 
[ప్రజలకు సులభంగా అర్ధం కావడానికి కారణం బోధకంటే ముందు ఆద 
రణ రూపం అభివ్యక్తి కావడం. అందుకే అదొక ఉద్యమ రూపం 
చాల్చింది. అదొక సంస్కృతిగా [ప్రవహించింది. 


అయితే బుద్ధుని బోదనలను వకేకరించడానికి (బాహ్మణవాదం 
తీవంగా [(పయత్నింవింది. దాన్ని బౌద్ద సాహిత్యం అంతే తీవంగా ఎదు 
ర్కొంది. స్థావిరవాదంలో బుద్దునీ బోననలు (బహ్మద్వారానే అనువర్తిత 
మవుతాయని కథలు సృష్టించే ప్రయత్నం జరిగింది. ఈవిషయాన్ని 
A. K. WARDERSS "INDIAN BUDDHISM"Oో ఇలా వివరణ ఇచ్చారు 


"మొట్ట మొదట బుద్దుడు తాను కనుగొన్న సత్యా లను బోధించాలని 
సంకల్పించాడు. ఆ నిర్ణయాత్మక మైన కం ఇతరులు తన బోధన 
అను అంగీకరించ రేమోనన్న సందేహంతో బుద్దుడు తటపటాయింవాడని 


స్థావిరవాదం పేర్కొంది. బుద్దుడు ఆవిధంగా తటపటాయిస్తుండగా 
సవల విషయం తెలిసి బ ద్ధుడి బోధనల (పబోధం జరగక పోతే 

పపంచం నాశనమై బోతుందికాబట్టి తత వదిలి 3 పెట్టి ఆబోవనన 
అను (్రపంవానికి బాటి చెప్పాలని అడుగుతాడు. [బాహ్మణమతానికి చెందిన 
(బ్రహ్మ బుద్దుడికి మార్గవర్శకత్వం వహింవినట్టు కన్పించడం విచిత్రంగా 
వుంటుంది. అయితే ఇందులో (బ్రహ్మను బుద్ధుడు వేడుకొనేవాడిగా, తక్కు 
వగా చూపించడమే లక్ష్యంగా కన్చిస్తుందని వార్డర్‌ పేర్కొంటాడు, 
ఇతర బౌద్దరచనల్షోకూడా వహ్మ కన్చిసాడు. బహుశా అది ఆనాటి (బాహ్మ 
ణమతాన్ని ఎదుర్కొనడానికి వ్యంగాత్మక చితణ అయివుండవచ్చసి 
వార్డర్‌ అభిపాయం. ప్రపంచం మొత్తానికే సృష్టికర్తగా చెప్పబడుతున్న 
బహ ఇ తన సృష్టనాశనం అవుతుందనీ, దాన్ని కాపాడాలనీ వేడుకోడం ఈ 
రచనల్లో కన్పిస్తుంది. 


అయితే ఇవంతా పుక్కిటి పురాణమే అని చెప్పవచ్చు. బుద్దునికి జ్జానో 
దయం అయిన తర్వాత తాను ఆవిష్కరింవిన సిద్ధాంతాన్ని ఆరాదుడికి, 
ఉదకుడికీ బోధించాలని తలచాడు. అయితే వారు అప్పటికే చనిపోయా 
రని తెలిసి అంతకుముందు తనకు పరిచయమైన ఐదుగురు సహబచరులకు 
జ్ఞానబోధ బేయాలని తలంచి వారణాసివద్దనున్న సారనాధ్‌కు బయలు 
es దారి మధ్య లో ఉపకుడనే ఆజీవకుడు ఎదురై కుశలప్రశ్నలు 
జి ఇప్పుడు ఎవరి "దగ్గర శిష్యరిక 0౦ వహిస్తున్నారని. అడుగుతాడు, 
దానికి బుద్దుడు తాను జినుడనై నానీ, ._ అన్ని బంధాలను య. 
గాననీ ఇెప్పకాడు. అనంతరం సారనాధ్‌లోని ఐదుగురికి తన జ్ఞాన వ 
చేసాడు. మొదట బుద్దుడ్ని లెక్కచేయని అ ఐదుగురు బుద్ధుడి వ 
మైన బోధనలనూ, అతని వ్యకి కిత్వాన్ని చూసి ఆయన సిద్దాంతాన్ని అంగి 
కరిరివి బుద్దుడు శిష్యులుగా మారక 
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బుద్దుడు సత్యాన్వేషణ కోసం ఎంతగాశమింబాడో అంతగా తాను 
కనుగొన్న సత్యాలను (పవారం చేయడానికి శమింబాడు. అందరూ 
వెంటనే బౌద్ధాన్ని ఆమోదించలేదు. అనేక తర్క వితర్కలకు గురయిన 
తర్వాత, అనేక పరీక్షలకు గురయిన తర్వతనే బౌద్ధాన్ని ఆమోదించి 
ఆయన శిష్యులుగా మారారని మనకు అర్థం అవుతుంది. 


బుద్ధుడి జ్ఞానం ఏదో అభూతం నుండి పుట్టిందికాదు, అది ఒక 
తాత్విక మైన మధనం నుండి ఆవిర్భవించింది. బుద్ధుడికి ముందున్న 6% 
అదిభౌతిక వాదాలలో వున్న వాస్తవాంశాలను (గ్రహించే బౌద్దం రూపొం 
దించ బడినట్లు దిఘనకాయనుడు చెప్తున్నట్లు (ప్రసిద్ద _బౌద్దతత్వవేత్త, 
చరిత కారుడు DAVID. ౮. KALUPAHANA వివరించారు. 


"The wide variety of philosophical speculation in India 
before the advent of Buddhism indicates a vast range of experi- 
mentation with different sources of knowledge. The Buddhist 
discourse that refers to sixty-two metaphysical views regarding 
the nature of self and the world maintains that these were 
the products of two primary sources ; experience and reason.1’ 


బౌద్దం ఆవిర్భావానికి ముందు తాత్విక జ్ఞానానికి సంబంధించి ఆనేక 
మైన పయోగాలు భారతదేశంలో జరిగాయి, (పకృతి మనిషి అహంకు 
సంబంధించి 62 అధిభౌతిక వాదాలను పరిగణలోనికి తీసుకున్నట్లు 
బార్భగంథాలు పేర్కొంటున్నాయి. ఇవన్నీ ముఖ్యంగా రెండు అంశాలనూ 
పరిగణలోకి తీసుకున్నాయి. మొదటిది అనుభవం. రెండవది హేతువు, 


బుద్దుడు తాను వాస్తవ జ్ఞానాన్ని సమికరించుకున్న తాత్విక చర్మితక 
నేపథ్యాన్ని ఈ విధంగా సమోక్షించాడు. బుద్ధుడు తన సిద్ధాంతాన్ని ఆవి 
ష్కరించడానికి అంతకుముందున్న పరిస్టితులమైన వ్యాఖ్యానించాడు. 
కేవలం అనుభవాలకే పరిమితం కావడమో, యోగము[దలో మనసుకు 
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తోచిన తార్కిక అంశాలకుమా[తమే పరిమితం కావడమో రెండూ సరైనవి 
కావని బుద్దుడు అభిప్రాయపడ్డాడు. దీని "అధి వత్తిపాఠ' (అతిశయోక్తి ,)గా 
బుద్ధుడు పేర్కొన్నాడు. ఈ అధిభౌతికవాదాల స్తూతీకరణలను "అతిశయో 
క్తు లుగా” పేర్కొనడంలో అనేక (ప్రశ్నలు తలెత్తుతాయి. అనుభవానికీ, 
అనుభవానికి సంబంధించిన వ్యాఖ్యల మధ్య సంబంధం ఏమిటి? అన్ని 
అనుభవాలూ వాస్తవమై వాటికి సంబంధించిన వ్యాఖ్యలు తప్పా? ఏది? 
సరైన నిర్ణయమో, ఏదికానో, ఏదిఅతిశయోక్షో నిర్ణయించడం ఎలా? ఈ 
(ప్రశ్నలన్నీ బుద్ధుడు వేసుకున్నాడు. ఎందుకంటే బుద్దుడు తనకు 
ముందున్న సిద్దాంతాలు, తత్వాలను పరిశీలించి వాటి మంచిచెడుల్ని 
అధ్యయనం చేశాడు. బుద్దునికిముందు [పధానంగా [బాహ్మణవాద సిద్దాంతం 
భౌతికవాద సిద్ధాంతం, 'ఆజీవక సిద్దాంతం, జైన సిద్దాంతం వున్నాయి. 
ఇవన్ని తాత్విక వివరణకు అంతిమ వాస్తవికతను వెదుకుతున్నాయి, 
ఇవన్నీ తమ తాత్విక అన్వేషణళో మానవ ధృకృధానికి తక్కువ (ప్రాధా 
న్యత నిచ్చి వస్తుగత తత్వానికి ఎక్కువ (పాధాన్యత నిచ్చాయి. 


విశ్వాసమో, నమ్మకమో జ్ఞానానికి (ప్రాతిపదికగా మనం స్వీకరిస్తే 
దానివలన మనం ఒక్కొక్కసారి గుడ్డివారిగా మారిపోయే (ప్రమాదం వుంది. 
ఎందుకంటే ఒక విశ్వాసాన్ని తిరస్కరించగల ఆధారం లభించినప్పటికీ 
మనం విశ్వాసాన్నే పట్టుకొని వేలాడుతుంటాం. జ్ఞానానికీ, (ప్రపంచ 
విశ్లేషణకూ విశ్వాసం మాద ఆధారపడితే అది మనల్ని రెండుదిశలుగా 
నడిపిస్తుంది. మనం కంటికి కనిపించే విషయాల వర్హనే జ్ఞాననుని నమ్ముతాం 
లేదా ఒక సూత్రాన్ని పట్టుకొని అదేజ్ఞానమని అనుకొంటాం. 


కాబట్టి విశ్వాసం మోదనో, కోరికలు, అభిరుచుల వలనో, సాం[ప్రచా 
యాలూూ రూషపతిఫలనం, భావాల |పేక్షాళనం మొదలైన అంశాలవల్ల 
వచ్చే జ్ఞానం తప్పనిసరిగా వాస్తవమైనది కానక్కరలేదని బుద్దుడు 
అంటాడు. అందుకు ఆయన “పెనాలుగు తాత్విక శాఖలను పరిశీలించాడు. 
దాంతో ఒక భావాన్ని ఏర్పర్చుకోడానికి మొదట ఇంద్రియజ్ఞానాన్ని అభ్య 
యనం చేశాడు. ఆతర్వాత దాన్ని విశ్లేషించాడు. విశ్లేషణలో తేలిన అంశా 
అను హేతుబద్దమైన తర్కానికి గురిచేశాడు ఈ [ప్రయత్నాన్ని బుద్ధుడికి 
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a 


ముందు ఏ తాత్వికుడూ చె నులేదు. మొట్టమొదటి సారిగా భారత భూభాగం 
మాట ఇంద్రియ జ్ఞానాన్ని హేతుబద్దమైన పరీక్ష లకు గురిచేసి జ్ఞాన 
సూ(తాలను ఆవిష్కరింవినవాడు బుద్దుడే. ఈ రకమైన జ్ఞానావిమ్కరణ 
బుద్దుని సమకాలంలొ పపంనంలో కూడా ఎక్కడా మనకు కన్పించదు. 
దీనితో బుద్దుడు "మానవ మనత సత్వం, మానవ పవృతి,' మైన మొదట 


పాదిగా పది శోధన చేపిన తత్వవేత్త అయినాడు, 


బుద్దుని ఈ తాత్విక అన్వేషణ ఒక నూత్న దర్శనాన్ని ఆవిష్కరిం 
విందిం. తన్నుతాను తెలునుకోవడం. తన చుట్టూ ఉన్న (పపంబాన్ని 
కార్యకారణ సంబంధాలతో విశ్తెషించడం, ఇంద్రియ జ్ఞ జ్ఞానానికి తాత్విక పునా 
డిని సమకూర్చడం బుద్దుడు చేశాడు, అంతకుముందు అటు అనుభవ 
జ్ఞానం, ఇటు యోగజ్జానం రెండూ సమాజానికి ఇంతబలంగా అన్వయింప 
బడలేదు. సమాజేతరంగా వున్న ఏ జ్ఞానమైనా ఘనిభ వించి (పవాహశీలత ను 
కోల్పోతుంది. (పవాహశీలత లేని జ్ఞానం స్వచ్చత నుకోలి ల్పోయి సమాజ పరిణా 
మాన్ని అడ్డుకుంటుంది. సమాజపరిణామాన్ని త్వరితం చేసే త్వరితం చేయ 
గలిగిన జ్ఞానం కావాలి, అదే బుద్దు సాధించింది. 


తన జ్ఞానం ఆదరణలో శక్కిగా మారింది. అందుకే తనకు ముందున్న 
తాత్వికాంశాలన్నీ సమాజాన్ని ముందుకు నడిపించే చోదక శక్తులుగా. బుద్దు 
డులో వ్యక్తమయ్యాయి. అందుకే బుద్దుని తత్వం ధర్మంగా పరిణామం 
చెందింది. అందుకనే బుద్దుడు దార్శినికుడై సమాజ పరిణామకర్తగా కూడా 
రూవాందాడు. 


సడీస్‌” లో ఈ విధంగా హూ బుద్దుని సామాజక పరివర్న నో 


యట 


కర్భత్వాన్నీ, దార్శనికత నూ గురింటి చెప్తూ ఆమన ఈ విధంగా అన్నారు. 


"tis necessary to point out before taking up for actua; 
discussion .the Buddhist view of society that almost all the fund- 
amental brahmanistic concepts relating to social organisation we~ 


re radically transformed by the Buddha, and in that sence no one 
can justly deny that the part played by the Buddha as a social 
reformer, both in ideology and in practice, in India in the sixth 
century B.C., was rernarkable for such an age. Considered in this 
way the most radical change brought about by the Buddha was 
in the method of approach hs adopted in dealing wirh the socio- 
moral problems of the day on which the brahmanas, the kings 
and the commoners constantly sought his advice. He was the 


first thinker of india, notto say of the whole world, to give up 
the theological approach and adopt a rational attitude in such 
matters, 


బౌద్దం సమాజాన్ని అర్జంచేసుకొన్న వృక్పధాన్ని చర్చించేముందు అం 
తకుముందున్న సామాజిక నిర్మాణానికి సంబంధించిన |బాహ్మణవాద భావ 
జాలాన్ని బుద్ధుడు పరివర్తన చేశాడ నేవిషయాన్ని గుర్తించడం అవసరం. ఆ 
అర్థంలోబుద్దుడు సమాజ నిర్మాణంలోనూ,భా వజాలరంగంలోనూమహత్త రమైన 
మౌలిక మార్పులు తెచ్చినవాడన్న విషయాన్ని ఎవరూ కాదనలేరు. బుద్దుడు 
అసలు సమస్యలను, పరిస్థితులను విశ్లేషించే పద్దతిలోనే మౌలికమైన 
మార్పును తీసుకు వచ్చాడు. ఆయన సామాజిక నై తికన్నూతాలను అధ్య 
యనం చేసి బోధించడం మొదలు పెట్టాడు, అందుకే (బ్రాహ్మణులు, రాజులు, 
సామాన్యులు తమదై నందిన సమస్యల పరిష్కారానికై ఆయన వద్దకు సలహా 
లకోసం వచ్చేవారు. ఆయన, (ప్రపంచం మొత్తంలో అనకహోయిసప్పటికి, 
భారత దేశంలోనే మొట్ట మొవట సారిగా సామాజిక, నె తిక అంశాలను 
ఆధ్యాత్మక వ్యాఖ్యానాలను తికన్కర5ంచి హాతుబద్దమెన ,వెఖరిసీ, ద్భక్స 
ధాన్నీ అభివృద్ధి చేసినవాడు. 


అందుకే బుద్దతత్వం చలనశిలమైెందే కాక వర్తులాకారంలో అభివృద్ధి 
చెందుతున్న కమం అని (ప్రొఫెసర్‌ O.H.De A, WIJESEKERAఇలానివ 
రించారు, 


ఈక! 


1. Prof. ౦. గ. De A. WIJESEKERA Buddhist and Vedic 
Studies — Page—55 
Motilal Banarsidass Publishers Private Limited Delhi 











బుదం శరణం గబ్బామి 4&7 
ఏ 


' Another imiportant fact that émerges from a scrutiny 0118. 
above discussed suttantas is that Buddha viewed social progress 
not only as being dynamic, but also as a cyclic process, periods 
of degeneration being as a rule followed by periods of regeneras- 
tion. This fact is symbolically expressed by the famous metaphor 
of the wheel (cakka), found in the conception of the four wheels 
(catu-cakkay of prosperity, and the cyclic process of the eight 
vicissitudes of man's 1103 (atthalokadhamma): 12. gain and 
1055, esteem and disgracs, censure and praise, comfort and 
discomfort. 


మరొక ముఖ్యమైన అంశం ఏమిటంటే పెన చర్చించిన అంశాలనూ 
బేరీజు వేసుకొన్న తర్వాత బుద్ధుడు సామాజిక (ప్రగతిని చలనశీలమైందే 
కాక వర్తులాకార (క్రమంగా గురి, ంబాడు. క్షిణదశలను వెన్నంటే అభివృద్ది 
దశలు కూడా ఒక నియమంగా వస్తాయని ఆయన పేర్కొన్నారు. ఈ వాస్త 
వాన్ని వివరించడానికి ధర్మ చక్రాన్ని ప్రతీకగా చెప్పారు. మనిషి జీవితంలో 
వర్తులాకార (క్రమంగా వచ్చె ఎనిమిది లోక ధర్మాల్లో, నున ంపన్నతను చెప్పే 
నాలుగు ధర్మ న. ఇందుకు ప్రతీక, లా భం-నష్టం, (ప్రతిష్ట- ఆపతిష్ట్ట 
తిట్లు - పొగడ్తలు, సౌకర్యం- అసౌకర్యం ఎనిమిది లోక ధర్మాలు. 


బుద్దుడు గతంలోని నై తిక సాంప్రదాయాలను పదిశీలింవి ధర్మాన్ని 

రూపొందించాడు. ధమ్మ అనే పాళీ మాటతో ఆయన దాన్ని ఉపయోగిం 

చాడు. అంగుతర నికాయలో ఇడి పి బాందుపర్నజడివుంది. ధమ్మ అంటే 

మంచిమనుషులు ఆభరింబే ధర్మం, అందువలన దాన్ని సద్దర్మ అని పిత్రి 

చారు. నె తిక దృష్టికో ణం నుండి దీనిని కుశల అన్నారు. ధర్మాన్ని పాటిం 
డాన్ని సమక్రియ, కుశల క్రయ A అని కన్నాల. 


బుద్ధుడి అభి,పాయం (ప్రకారం సామాజిక జీవిగా మనిషి కేవలం 
భౌతిక, పర్యావరణ పరిస్థితుల నే గాక మానసిక పరిస్థితులను కూడా ఎదొ 
రొంటున్నాడు. మనిషిని కేవలం ఆర్థిక, భౌతిక జీవిగానే బుద్దుడు పరిగణించ 
లేటు. బుద్దుని వృష్టీలొ మనిషంటే ఆలోచనలున్న న సౌమాజిక, భౌతిక, ఆర్థిక 
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£8 బుద్దం శోరణరి గబ్బామి 


ప్రే కు అంకం ఆరోగ్య." పమస్క్టలను - కూ. ఈ 2 దృష్టితో చూశాడు . 
ఇకుడ * అనారోగ్యాన్ని శారీరకం రుగ్మతను, . మానసిక. మయగ్మతలగా విభ జిం 

చాడు. ఆయన దృష్టిలో సమాజంమూడు రకాలైన అవలక్త, ణకాలను (ఆబాధ,) 
వదురొగంటుండ్డి. అవి. కోరెక్ష (ఇచ్చు్రలు, అకలి. (అః నాఫ్లనమ్స్‌ శ్వీణిత (౫౮) 
స్తామాజి జికంగా బాగుండాలంటే వీటిని నిరోధించ వలసివుంది. 'దానికి బుద్దుడు 
ఆత్మపరీక్ష. | ఆత్మపరిశీలన (అత-నవా ఆతన ఏక్క్ల .వేణా తి) అవసరమని 
చెప్పాడు. అందుకు ఆత్మ నియంత్రణ (దమ) మా మానసిక (పూంతత (సమ) 
అను సాధింప్‌ జాలని “బుద్దుడు చెప్పాడు, ౯ మనసును స్వాధీన పర్వుకోవడం 
అనేది బౌద్ద భికువులతకే ze మామూలు సామాన్యులకుయోడో ఆరోగ్యరీత్యా 
ఎంతో అవసరమని ఆయన చెప్పాడు. (ప్రముఖ మానసిక వె వై ద్యులుగౌ శేరొం 
'దిన రాబర్స్‌. హెచ్‌. థోలిస్‌ బుద్ధుడి 'గోవ్పతనాన్ని సామాజిక రుగ్మతలను 
తొలగించడానికి ఆయన చెప్పిన సూర గురించి చెప్తూ ౧ Across (1౧6. 
gulf of twenty-five centuries we seem to hegr i in the" voice ‘of ‘the 
Buddha the expression of essentially ‘modern mind. క? 


(| 


అత్యంతాధునికమైన మనస్సు . వ్యక్తీ కరించే అంశాలను : మనం జిల్‌ 
శతాబ్దాలకు పూర్వమే బుద్దుడి గాంతు నుండి విన్నాం ని ఆయన మాన 
సిక పరివర_ నతో రుగ్మత లసా తొలగించే అత్యంత ee పద్ధతిని 
బుద్ధుడు 250 0నంవతృరాలకు పూర్వమే అభివృద్ది చే? శాడని అయన మార్గాన్ని 
కొని నూడాడు. అందువల్లే బె బౌద్దభిక్షువు లు కూడా (కాంతి వర్ములుగా 
తమ ధ్యానాన్ని వాస్త వికాంశాల ee కొనసాగించారు. ఒక బి బౌద్ద భికువు 
తమ ధ్యానాన్ని ఇలా కొనసాగిస్తునా డని దిఘనకాయన చెప్తున్నాడు. 


“ బౌద్ద భిక్షువు మంది చెడుల విచక్షణ తెలిసినవాడె. వుండి తన అలో 
వానకు, జ్ఞానానికీ, టృక్పథానికీ అభివృద్ధికై ఈ విధంగా ధానిస్తున్నాడు. 
1ఈ వ శరీరం భాతికమైనది. అది నాలుగు భూతముల చెత నిర్మితమైనది 
అది తల్లి దండ్రుల కలయిక. నుండి జనించింది. నిరంతరం అన్నం చేత, 
రసాల చేత పునః సృష్టి చేయబడుతూ వచ్చింది. దాని సహజగుణం అశాశ్వ 


1. Robert H. ee 


దె 


తత్వం. అది అభివృద్దికీ, క్షీణతకూ పాత్ర మైనది. ఈ నా చైతన్యం కూడా 


దానిపైన ఆధారపడే తదనుగుణంగా పరిణమిస్తుంది.” (దిఘనకాయం 
1-76)1 


బుద్ధుడు మనిషిని కేవలం భౌతిక జీవిగానేకాక చై తన్యయుతమైన 
భౌతిక జీవిగా గుర్మింబాడు. మనిషి అస్తిత్వం చైతన్యంతో పరిపూర్ణమవు 
తుందని ఆయన చెప్పాడు. 


భౌతిక వాదులు మనిషి చైతన్యాన్ని గుర్తించారు. పదార్జేతరంగౌ 
ఎమిోలేదని తేల్చారు. భావవాదులు, ఆధ్యాత్మిక వాదులు శరీరాన్ని ఇహ* 
పర సౌఖ్య సాధనంగా వ్యాఖ్యానించారు. కానీ బుద్ధుడు భాౌతికవాదుల చైత 
న్యనూ తాన్ని మానవుడికి అన్వ్నయించడంలో మరింత ముందుకు సాగాడు. 
While the heterodox teachers attempted to provide an 
objective explanation of the human personality by focusing on 
either the physical body or physcial action, which they felt to 
be easily and objectively identitiable, the Buddha here introdu—- 
ced consciousness as an inalienalbe part of the human person- 
ality, even though itis notso objectively identified and analy- 
zed. Thus he rejected thepurely physicalistic explanation of 
the human personality as well as human behaviour. 
బుద్దుడికి ముందు భౌతికవాద బోధకులు మానవ వ్యకిత్వానికి వస్తుగతమైన 
వివరణను ఇవ్వడానికి (ప్రయత్నించారు. అందుకు భౌతిక శరీరం పైన గాని, 
భౌతిక చర్యల పెన గానీ దృష్టిని కేంద్రీకరించారు. తేలికగానూ వస్తుగతం 
గానూ గురించే వెసులుబాటును వారు ఉపయోగించుకున్నారు. 


అయితే బుద్దుడు బైతన్యాన్నిమానవ వ్యక్తిత్వం నుండి విడదీయరాని 
అంశంగా పేర్కొన్నాడు. అది వస్తుగతంగా కనిపెట్టి విశ్లేషించడం వెంటనే 
నాధ్యం కాక పోయినప్పటికీ వైతన్యాన్ని మానవ వ్యక్షిత్వం నుండి వేరు 
వేసి చూడరాదని ఆయన చెప్పాడు. దీంతో కేవలం భౌతికవాద వివరణతో 
మాత్రమే మానవ వ్యక్తిత్వాన్ని (పప్రవర్తననూ అర్థంబేసుకొనే పద్ధతిని బుద్దుడు 
తిరస్కరించాడు. 


1. A History of Buddhist philosophy 
David. J, Kalupahana - page 39 


50 బౌ 


లల 


దర్శనం 


బౌద్దం (ప్రకారం సామాజిక నైతిక ధర్మాన్ని రాజ్యం తన రాజకీయే 
ఆర్థిక వ్యవహారాల్లో అన్వయింబాలి. బుద్దుడు [బ్రాహ్మణుల నుండి సామా 
న్యుల వరకూ ఒకే విధంగా అనువర్తితమయ్యే సామాజిక నియమావళిని 
రూబాందించి (పవవింబాడు. 


క్రీస్తుపూర్వం ఆరవశతాబ్దంలో బౌద్దం ఆవిష్కరించబడినప్పుడు 
ఉత్తర భారత దేశం ఒక రాజ్యంగా కాక అనేక విన్నచిన్న రాజ్యాలుగా, 
గణతం(తాలుగా వుంది. ఉజ్జయినిలో (ప్రజలుఎన్నుకొన్న కొంత మంది 
పెద్దలు పరిపాలించేవాళభ్ళు. ఇటువంటి ఉదాహరణలు పాళ్టీసాహిత్యంలో ఎన్నో 
కనబడతాయి. బౌద్ధ సాహిత్యంలో ఎక్కడా ఒకరికంటే ఒకరు అధికులు అన్న 
భావనే కనబడదు. బుద్ధుడు రాజ్యపరిపాలనకు సద్ధర్మ వర్తనుడైన వ్యక్తి 
అర్హుడని పేర్కొన్నాడు. రాజ్యానికి నాయకుడిగా వున్న ఎవ్యకిి అధర్మవర్త ను 
డెతే (పజలుకూడా అధర్మవర్శ నులు అవుతారు కాబట్టి రాజుతప్పనిసరిగా 
బౌద్ద నియమాలను అనుసరించాలి. రాజులక్షణాలను గురించి దిఘనకాయం 
“ఈం తా పేర్కొంటుంది. 


రాజు తప్పనిసరిగా ధర్మంపట్ల విశ్వాసం కలిగివుండాలి. తన నివా 
సంలో అందరికి సమానహొదానిచ్చి గౌరవించే ఉదార స్వభావుడై వుండాలి. 
భూత, భవిష్యత్‌, వర్తమాన కౌలాలకు సంబంధించిన అంశాలను కార్యకారణ 
వివేచనతో అన్వయించగలిగిన జ్ఞానవంతుడై వుండాలి. రాజుహింసను, దొంగ 
తనాన్ని, వ్యభిబారాన్నీ, మాదక ।(ధ్రవ్వ్యాలసేవనను తాను త్యజించి [ప్రజలకు 
మార్గదర్శకుడిగా వుండాలి. ఒక తండి తన పిల్లల భవిష్యత్తుపట్ల ఎంత 
_పేమగా వ్య వహరిసాడో రాజు తన (పజల పట్లఅలా వ్యవహరించాలి. తన 
స్వార్థ (ప్రయోజనాల కోసం (పజలను పీడిస్తూ పక. కతన గడిపే 
రాజుల (ప్రవర్తనను బౌద్ధం తీవంగా ఖండించింది. రాజు అందుకే శిక్షించే 
వాడుకాదని, పజలను" ధర్మానువర్తులనుచేసి రక్షించెవాడని బౌద్దం 
వ్యాఖ్యానించింది. 


న్యాయ విబారణలో రాజు న్యాయ సూ(తాలకంటి మానవతా దృక్చ 
ధానికి ఎక్కువ విలువ ఇవ్వాలని బౌద్దం పేర్కొంది. న్యాయసనూ|త్రాలు 


బుదం శరణం గబ్బామి 51 
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ప స్‌ చట. క్‌ వ ఛై జ. అ శ PA Sus క్ష అ జ కోతరొపుట్టడ 
మనిషి కొసం ల. మనిషి చన్యాయసూ తాలం అశం? జ చ 
కాభటి న్యాయనిర్లైక లకు న్యాయనూ(తాల పరి వ పాటు మా సవ 


రం 
పవృతిి పవర నానియమాలు - “తెలిసి వుండాలని బె వెద్దం పేర్కొంది... మనుషులు 
పులేశాక అంతకంటే ఎక్కువగా మానసిక జే లుకూడా కాబట్టి 
సమ్మగ వివేచనతో న్యాయనిర్ణయం జగగాలని బౌట్టం స. 
= (3 థి 


ఓ బో 
క్‌. ఎ? 


UK 
ft 


. ఉజయిని గణత ౦[త (ప్రముఖులను. re బుదుడు మాటాడుతూ 
జ దె ధ రా 


జలా అన్నాడు. 


: “పరిపాలకులు నిరంకుశ, నిరా పేక్ష అధికారాలను కలిగివుండ కం 
కంటే సామాజిక నీతి [ప్రమాణంగా కలిగిన రాజ్యాంగ నియమావళిని 
రూపొందించుకొని వానికనుగుఇంగా పరిపాలన సౌగించాలని (పతి 
విషయంలోనూ సంఘసభ్యులందరు చర్చించి నిర్ణయాలు తీసుకొవాలని 
(పేమ, కరుణ అనే మానవ విలువలు రాజ్య ఆర్ధిక విధానంలో 
(ప్రతిష్టించాలని సలహా ఇచ్చారు." (దిఘనకాయం |! Tae త్త) బౌద్ధ సం 
ఘం స్వయం సంపూర్ణమైన పాలనావ్యవస్థగా అభివృద్ది వెందిన విభా సొపు 
గురించి జి టి. గారేట్‌ సంపాదకత్వం వహించి 'దనలెగసీ ఆఫ్‌ ఇండియా. 
అనే పుస్తకంలో Marquess of 26012౧06 ప్రస్తుతం మనం అనుసరిస్తున్న 
పార్లమెంటరీ వ్యవస్థ ఇంకా అద్భుతమైన పద్ధతుల్లో రెండువేల సంవత్సరా 
అకు పూర్వమే బౌద్ద సంమాల్లో అమలయిందనీ, ఒక గౌరవనీయమైన, 
స్పీకర్‌ ఉండేవాడని, చర్చను (పారంభఖించే సాంప్రదాయం ఉండేదని, 
వీఫ్‌లిప్‌ ఉండేవాడనీ, సభ్యులు చర్చకు తీర్మానాన్ని (ప్రతి పాదించడం 
ఒక సాంప్రదాయంగా వుండేదని, ఒక అంశాన్ని సామాజిక నియమంగా 
మార్చడానికి మూడు సార్లు చర్చ జరిగేదనీ అనంతరమే అది తీర్మానంగా 
చట్టంగా అమోదించ బడేదని పేర్కొన్నాడు. 

ఈ (పజాసో ఇమిక చృక్పథాన్ని బుద్దుడు ఆనాడే సంఘంలో (ప్రవేశ 
"పెట్టడం మ తుకొంటున్న రావరిక భావజలం మావ గొడ్డలి 
పెట్టయ్యింది. బుద్దుడి ధర్మాలు సరళంగా వుంటూనే ఆ ధర్మానికి వ్యతిరే 
కంగా వుండే వటవృక్షా అను కూల్చగలిగి వుండేవి. మనిషి, మనస్సు, 
సంఘం, సమిష్టితత్వం, సమానత్వం అనేభావాలు సజీవంగా మనగలిగాయి, 


"బౌద్ధ వర్శనం 


పోటి వ్యక్త్‌త్వం బలపడి (పజలమననుల్లో నాటుకొని సహజిపరివర్శ నతో 
(జలు సామాజిక కార్యకలాపాల్లో భాగస్వాములయ్యుట్లు వేశాయి. 
రొ స ర 


అందుకే బుద్దుడు “నాధర్మం నిరాశావాదం కాదు. అది దుఃఖాన్ని 
గుర్తించమని చెపుతుంది. దాన్నితొలగించే విషయాన్ని కూడా నొక్కి 
చెబుతుంది. దానిలో ఆకాంక్ష, లక్ష్యం వున్నాయి. డాని ఉదేం అవిద్య 
(అవిజ్ఞ) ను తొలగించడం. అవిద్య అంటే దుఃఖమున్నదన్న జ్లానం లేక 
ష్‌ గ. 
పోవుటయుి అని తనధర్మాన్ని వివరించాడు. 


బుద్దుడి ధర్మాన్ని స్వీకరించిన వారిలో రెండు రకాలకు చెందిస 
వారు ఉండేవారు. మొదటి రకం భిక్షవర్గం. రెండవ రకం ఊపా 
సన వర్షం. ఈరెండు వర్గాలకు వేర్వేరు నియమాలు ఉండేవి. అయితే 
జీవన విధానం ధర్మాచరణలో ఇదరికీ భేవం లేదు బౌద డీక్షకు 
తన దగ్గరకు వచ్చిన వారె సిర్ధహిటునుబట్టి బుద్దు:ఏ భిక్షువులుగానూ, ఉపా 
సకులగానో స్వీకరించేవాడు. 


భిక్షువు విధిగా బ్రహ్మబారియె, స్థిర నివాసం లేనివాడై బౌద్ద 
ధర్మ (పబారం గావిస్తూ సంచరిస్తూ వుంటాడు, భిక్షువుకు (పేతిజ్ఞలుం 
తూయి. వాటిని ఉల్లంఘిస్తే భిక్తు స్థాయిని కోల్చొతాడు. భిష్షుపుకు 
స్వంత ఆసి వుండకూడదు. 


అయితే ఉపాసకులు గృహస్తులై వుండవచ్చు. బౌద్దం ఆదేశిం 
తిన నియమానుసారంగా జీవితాన్ని గడపాలి. ఉఊపానకుడు తాను 
సిద్దపడి కోరుకున్నప్పుడు భిక్షుపుగా మారవచ్చు. భిక్తువులతో భౌద్దన ౦ఘం 
లుర్చుడింది. ఉపాసతలు సామాజకులె వుండేవారు. 


బుదుని బోధనలతో ఉతేజికులైన వారు ఎంతోమంది భిక్షువు 
లుగా మారి బౌద్దసంఘాలను (ప్రజాస్వామిక విలువలతో అభివృద్ది చేశారు. 
మరెందరో స్త్రీ, పురుషలు ఉపాసకులుగా మారారు. బుద్ధుడు కులం, 
మతం, స్త్రీ, పురుష, ధనిక, సేద, తేడాలేవీ లేకుండా ఆందరికీ 
సమానంగా తనదీక్షను ఇబ్బ, (ప్రతి మనిషికీ ఒకే రకమైన విలువను 


బుదం శరణం గబ్బామి ర్‌లి 
Ea 


భారత న తు 


అన్ని వరాల (ప్రజలు బుద్దుడ్ని అనుసరించడానికి తాప్యత్రయపడ్డారు , 


బుద్దుడు ఒక వ్యక్తిగా, వ్యవస్థగా, సంఘంగా, సమధర్మంగా, 
సంస్కృతిగా తాను జీవించిన కాలంలోనే ఖండ ఖండాంతరాలు తనవె పు 
చూడగలిగేంత (పతిభావంత౦గా సమతాధర్మాన్ని (పవవించాడు, అనాడు 
ఉచ్చ్బానీచ తేడాలులేకుండా, బుద్ధం శరణం గచ్చామి అనకుండావుండలేని 
పరిస్టితి ఏర్పడింది. బుద్ధం శరణం గబ్బామి నుండే సంఘం శరణం 
గబా మి ఆవిర్భ వించింది ఆవేపు. సౌగిపోదాం. 


చౌద్దదర్శనం: 


ధమ్మ పదం = దార్శనిక మారం 


ప్రపంచ దర్శనాలన్నింటిలో అత్యుత్త మెంది, ఆవర్శమైంది,దార్శని 
కమైంది, మానవుణ్ణి అగ్నిపుటంలో వేసి సువర్ణంలా తీర్చిదిద్ది మానవ మనుగ 
డకు నూతన మార్గాన్ని నిర్మించింది ధమ్మపదం. ఇందులో పేర్కొన బడని 
అంశంలేదు, మానవునకు సమాజం,పరిసరాలు, వ్యక్తిత్వం, పంచేం[దియాలు= 
మనసు, సుఖం, దుఃఖం, నీతి వర్ణతత్వం, ఉచ్బనీచాలు, ఉన్మాదం, సన్మార్గం, 
శాంతి అన్ని విషయాలు లోతుగా ఉదాహరణాత్మకంగా పరిశీలించ బడ్డాయి. 
మానవుడు తన్ను తాను వెలిగించుకోటానికి ఒక మహూజ్వల ధార్మిక కాంతి 
పుంజం ధమ్మ పదంలో ఉంది. (పతి మనిషి మరొక మనిషిని అవమానించే, 
నిర్దించే, అణిబివేసే సమాజానికి ప్రత్యామ్నాయంగా, (ప్రతి మనిషి తన్నుతాను 
జయించే, తన్నుతాను నియం|త్రించుకునే, నిగ్రహించుకునే, నిర్మించుకునే 
సూత్రాలు ధమ్మపదంలో ఉల్లేఖింపబడ్డాయి. మహోదాతమై న శెలి, సహజ 
మైన నియమాలు, నీతినిబద్ధమైన సూత్రాలు, మానవత్వ పరిమళాలు ఇందులో 
గుభాళించాయి. కాగితప్పుపూలలా కృత్రిమంగా కాకుండా నిర్మలమైన నదీపవా 


హంలా సజీవ జలంలా అది పవహెంవింది. ఏండదఠక్‌ జ్ఞానతృషతీ తీర్చింది, 
ఆ ధమ్మ పదం ఖండఖండాంతరాల వరకు నిర్మించబడ టానికి కారణం ఆబ 
రణలో నుండి [పభవించడ మె. ఆచరణేదానికి ఆయుస్సు. బుద్దుని (ప్రతిమాట 
ఆచరణ నుండి ఉద్భవించింది. కఠోరమైన జీవన మార్గం, సత్యనిష్టయైన 
జీవిత 3 లి ఆయన్ని (పబోధకుడిగా నడిపించాయి. ధమ్మపదం బౌద్ధసారం, 
మానవునికి తగిలించ బడిన అన్నినం కెళ్ళును వేదించింది. మానవుణ్ణి బంధవిము 
క్తుల్ణో చేసింది. నవ్యంగా తీర్చిదిద్దింది. 


ధమ్మ పదం పాళీభాషలో రవించబడింది. పాళీ అనాటి సామాన్య జన 
భాష. సంస్కృతం తరువాత ఆభాషను అణివివేయడానికి (పయత్నింబింది, 
బుద్దుడు హెళీలోనూ మగధలోనూ తనవోధనలను అందింవాడు. రాజాగ్థానా 
లకే పరిమితమైన సంస్కృత భాషలో బుద్ధుడు బోధించలేదు. “పెగా తధా 
ఈ సడించి, అది మృతమవుతుందని చెప్పాడు. ఏ జాతికై నా తమ నిత్యవ్యవ 
హారంలో చేసిన బోధలే సజీవసవంతులవుతాయి. అవి జనంలో నుండి పుట్టి 
జనాన్ని (ప్రభావితం చేస్తాయి. బుద్దుడు తన బోధల్లో కరుణ రసార్దమైన భావా 
లను వెలువరించడంతో అతని చుట్టు ముట్టారు. ముందు [పజలు వెంబడించిన 
తరువాత అంతఃపురాలు కూడా కదిలివచ్చాయి .ఆయన భావాల్లో గాంభీర్య ంతో 
పాటు- సౌందర్యం కూడా” ఉంది. బుద్దుని. బోధనల. అయాత్మక. సాహితీ 
రూపమే ధమ్మపదంగా రూపొందింది. ఇందులో ఇరువై. ఆరు అధ్యాయాల్లో 
నాలుగు వందల ఇరభై మూడు “గాధి లున్నా . ఈ ధమ్మపదం ప్రభావం 
ఆ తరువాత వచ్చిన భారతీయ మకాలన్నింటే మి మోద పడింది. హిందూ ధమ్మ 
'గంధాలుదీనికి (పత్యామ్నాయ నూ(తాలతో మానవ: సమాజాన్ని అమానవీక 
రించిడానికి పయత్నింబాయి. భగవద్దిత వంటి రాజ్య హింసకు సంబంధిందిన 
గంధాలు ధమ్మ పదానికి వ్యతిరకవాదాన్ని ప్రబోధం చేయడానికి (పక్షిహ్తం 
వ్‌ యబడ్డట్టి వే. ధర్మ (గంథాలకు (పత్యా మ్నాయంగా అధర్మ (గ్రంధాల నిర్మా 
కాన్ని మ. 11 గితను. ధమ్మపదానికి పత్యామ్నాయంగానే (పక్ష 
పంగా భారతంలో చేర్చారు. ఈ విషయాన్ని (ప్రస్తావిస్తూ . కొశాంబి “రెండు 
పేద్ద సెన్యాలు పరస్పరం తలపడ్డానికి సిద్ధమై రధాలు బరిలోకిదిగిన తరువాత 
నెతికతత్వంపె పె సుమారు మూడు గంటల పాటు న 
బాలా అసంగతంగా ఉంది. | 
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కనుక 'గీత' ఆ తరువాత చేర్చబడినదేకాని [ప్రాచీన [గంథం కాదు. 
తక్కువ పరిమాణంలో ఉన్నపాత (గంథాన్ని విస్తరించడం వల్ల తయా రె 
నది కూడా కాదు, ఇది తయారైన బాలా శతాబ్దాల తరువాత గాని దీనికి 
(ప్రాముఖ్యత రాలేదు. తామే చెప్పే మాటలను కింద వర్గాల జనం వినాలి, 
ప్రాచీన యుద్ధ గాధలను, వీరగీతాలను వినడానికి వాళ్ళు చాలా ఇష్టపడతారు. 
అందువల్ల పురాణాలను తిరిగిరాయడంకన్నా కొత్తగా రాసి పాతవని 
బొంకడం కన్న తమ సిద్ధాంతాలను ఇతిహాసాల్లో ఇరికింవి చెప్పడం [బాహ్మ 
కులకు సులభ పద్ధతిగా కనిపింబి౦ది, 


(ప్రాకృత భాషలు పెక్కు (పాంతీయభాషలుగా విడిపోతుండిన కాలమిది" 
పెవర్గాలవారు సంస్కృతాన్ని ఉపయోగించడం ఎక్కువవు తున్న కాలం' 
సన్యాసులు, వ్యాపారులు ఉపయోగింవిన వ్యావహారిక భాష (వింగ్యాఫాంకా) 
లోనేకుషానులు, శాతవాహనులు శాసనాలు వేయించారు. కానీ కీ.శ. 150 
సం॥ తరువాత కొత రాజులు ముఖ్యంగా రుదదమనుని వంటి విదేశీయులు 
తమ విజయాల గురించి ఆడంబరమైన సంస్కృతంలో రాయడం మొదలు 
పెట్టారు. వారికి సంస్కృతంలో (ప్రవేశం ఉండడం కూడా వారిగొప్పత నంలో 
భాగమైంది. బౌద్దులు కూడాసామాన్య (ప్రజల భాషలో బోధించాలన్న తమగుగువు 
మాటలు విస్మరించి సంస్కృతం పుచ్చుకున్నారు. “అశ్వ ఘోష్కు' రచ 
నల వంటి మతపరమైన ఉదేక భరితనాటకాలు, కావ్యాల్లో (ప్రామాణిక సం 
స్యాత్‌ సాహిత్యంలో ఉబ్బ్భదశ మొదలైంది. ఆనాటి (పభువర్గం సంస్కృ 
తంలో (ప్రవేశం సంపాదించింది. 


పాత (గంథాల్లో ఒక కథనో, ఉపకథనో (ప్రక్షిప్పంగా చేర్చినా ఎవరూ 
అభ్యంతరం పెబ్టేవారుకాదు. అసలు మహాభారతం సంగతేమిటి? సంజయుడు 
ధృత రాష్ట్రునికిలా చెప్పాడని జనమే జయునికి వ్యాసుడు చెప్పాడు, వ్యాసు 
డిలా చెప్పాడని నైమిశారణ్యంలో ఉ్యగ్రశ్రవుడనే కవిగాయకుడు తనచుట్టూ 
చేరిన బుషులతో చెప్పాడు. కనుక [బాహ్మణులు గీత [ప్రామాణికత్వం బాధప 
డలేదు. దాని వల్ల తామాశించవినంత [ప్రయోజనం చేకూరదని మాత్రం అనం 
తప్పి చెందారు. అందుకే 14 వ (అశ్వమేధ) పర్వంలో మరో “అనుగీతను” 
చేర్చాడు, కృష్ణుడు భారత యుద్ధానికి ముందు తనకు చెప్పిందంతా మరచి 
హోయానని, మళ్ళీ చెప్పాలని అర్జునుడు అడుగుతాడు. కృష్ణుడు దాన్నిమొత్తం 
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గ సుకోవడ౦ తనకు కూడా సాధ్యం కాదంటాడు, దానికి బదులు 
రెండో గీతి పేరిట పరమ చెత్త మాట్లాడ తాడు. కాకపోతే. ఇది (నాహ్మణు 
అను ఆకాశానికెత్తేస్తుంది. ఈనాడు  దాన్నెవరూ చదవరు. డాన్ని మొదట 
గీతి తో పి పోల్చడానికి వీలులేదు. అయినా "సవరణ కర్మలు అది అనా డెంతో 
అవసరమని భావించారు. ఈ విధంగా "భగవర్శితలు' అణుగీతలు సృష్టించారు. 
బౌద్దంలో కూడా _బాహ్మణులు చొరబడి చౌద్ధ స్యూతాలను, కథలను సంస్కృ 
తీకరించ చూశారు. (పజలభాషను దెబ్బతీసి గుప్తులు మళ్ళీ సంస్కృతాన్ని 
హిందూ సంస్కృతిని పునర్వ్యవస్టీకరించ (ప్రయత్నం చేశారు. బౌద్దంలో ఆబ 
రణాత్మకమైన నిర్మాణాత్మక సూత్రాలను వెదిక హిందూ అసమభావ జాలం 
సామాన్య (పజల మనోగతం నుండి తొలగించ లేక పోయింది. అవి సదా 

క్కులుకాగా ఇవి కేవలం అభూత కల్పనలు. బౌద్ద సూత్రాలు ప్రజల బలహ 
నతలు తొలగించగా, వెదిక పురాణ గాథలు ధర్మసూతాలు (ప్రజల బలహీన 
తలను బలపర్చడానికి [ప్రయత్నం చేశాయి.1, 


అందుకే ధమ్మపదం నిరంతర ఆధ్యయనం చేయవలసిన జీవన ధర్మ 
సూత్ర నిధి, హిందూ అధర్మ భావ జాలంపై యుడ్డం చేయడానికి ఓడించ 
డానికి ఇదే సరైన ఆయుధం, ధమ్మ పదానికి "మాక్స్‌ ముల్లర్‌” ఇంట్రడక్షన్‌ లో 
ఇలా వివరించాడు, 
"The title of 'Dhammapada’ has been interpre tedt in various ways, 
lt is ambigeous word andhas been accepted as such by the Buddh- 
ists them selves. Dhamma has many meanings. Under one aspsct 
it means religion, particularly the rsligion taught by Buddha, 1౧9 


raw which every Buddhist should accepted and observe: “Under 
another aspect Dhamma is virtue, or the realisation of the law’”'2 


ధమ్మ పదం అనేపదం అనేక విధాలుగా అనేక అర్థాల్లో వర్పించబడు 
తుంది. 'ఛమ్మ' అనే పదానికి అనేక అర్ధాలున్నాయి. బుద్ధుడు ప్రబోధించిన 





1 భగవద్గిత - చార్మితక పరిణామం- డి. డి. కోశాంచి- 6 పేజి 
“వంక కరి” పతిక 1959- సంచిక నుండి తెలుగు ఆనువాద౦ 


2. The Dhammapada Introduction - (0.! iii}A ౦001160100 of verreg 
(1992) 
(Sacred Books of the East, val — 18 — 1 


ల్‌ర్రీ ధమ్మపదం - దార్శనిక మార్గం 


మార్గాన్నీ ధమ్మ పథమని కూడా అంటారు. ధర్మం యొక్క పునళ్చరణే 
ధమ్మ పదంగా 'కూపొందింది. 


ధమ్మ పదంతో సూకాలు, 


ధమ్మ పదంలో మొదటిది యమకమార్ష్దం. దానిలో మనస్సు యొక్క 
పాంముఖ్యాన్ని తెలిపారు. 

“All that we are is the result of what: we have thought ; | 
is founded on our thoughts, it is made up of our tnoughts. lf a 


man speaks or acts with an evil thought pain follows him, as the 
wheel follows the of the ox that draws the carriage ' - 1 


వసే సె (పతి దానికి మన సే [పధానమైందని ధమ్మ పదం (ప్రబోధించింది. మనసే 
సర్వం మనసే స ప్రధానమని ఈ నిర్వచించింది మన చేతలుగా దుఃఖాలుగా 
ఎద్దులగిట్టను ఎంబడిస్తున్న బండి చక్రాలుగా ఉంటాయని ధమ్మ పదం 
చెప్పింది. " For hatred does not cease by hatred at any time; hatred 
0౩5985 by Love, this is an old rule'2 పగతో పగ చల్లారదు. (మేమ 
వల్లనే పగ చల్లారుతుంది, ఇది పాత సూత్రమే. అనే ధమ్మ పదం ఆ 
నూ[తాన్నే పదే పదే నిర్వహిస్తుంది. ధమ్మ పదంలో (ప్రధాన అంతర్వాహిక 
"పేమ అనే సత్యం. (కేపుతో పాటు సత్యాన్ని కూడా ధమ్మ పదం 
విశ్లేషిస్తుంది. "they who know truth in truth, and untruth in 
untruth, arrive at truth, and follow true desires.” 3సత్యాన్ని సత్యంగా 
అసత్యాన్ని అసత్యంగా తెలుసుకోగలిగిన వాడే జ్ఞానవంతుడు అని ధమ్మ 
పథం నిర్ధారించింది. ధమ్మపదం ప్రధానంగా ఆచరణను నొక్కి చెప్పింది, 
ఆచరణ తేనివే కర్హృత్వం ఏమి ఉండదని ధమ్మ పదం వివరించింది. 


7 the thoughtless man, even if he can recite a large portion 
(of the law), but is not a doer of it, has no share in the priesthood, 


but ls like a cowherd counting the cows of others''4 ఎన్ని ధర్మ 


కలలా మానా జమునా మమల భకుతలకు పాక నలాలనునకకకరునాడకతలతా నానా టుతనన నునన నెనననల కలకు కవానవుటాన ననన నతాతాననుకనననననననషా నాననా నానాననా కమలతో తననన నానన కటలా జా నొున తుపాను ననినగునునననోటగతాయను నాలకను నానన నాలను పతన కనా నానణానరపాణవననటనానలా 


1 bid -2 Page - 5-5 
Page 6-12 
Page 8-19 

బౌనదర్శ్యనం ర్‌) 


© 


శాస్త్రాలు పాఠాలు వల్లించినా, అవి ఆచరణలో పెట్టనివాడు ఇతరుల గోవుల 
లెక్కించే ఆలకాపరి వంటివాడు. వాడెప్పటికీ బోధిసత్వుడు కాడు. అని 
ధమ్మ పపం ఆచరణ శీలినే బోధకుడిగా అంగీకరిస్తుంది. ఎంత చదివాడు 
అనేది కాదు ఏమి ఆచరిస్తున్నాడు అనేది బౌద్ధంలో ముఖ్యం. 

‘The follower of the law, even if he can recite only a small 
portion (of thelaw) but, having for saken passion and hatred 
and foolishness, possesses true knowledge and sereni.y of mind, 
he, caring tor nothing in this world, or that to come, has indeed g 


share in the priesthood"”1 శాస్త్ర పరిజ్ఞానం కంటే కూడా ధమ్మపదం జీవి 
తంలో ఆచరణ కెక్కువ విలువనిచ్చింది. ఆచరించేవాడే బోధకు అర్హుడని 
అందునా రాగ, ద్వేష మోహములను విడివిపెట్టగలిగిన వాడే శమణులలో 
ఒకడు కాగలడని ధమ్మపదం పేర్కొంది. 

బౌద్ధంలో స్థిరత్వానికి స్థిరమతిత్యానికి [ప్రాధాన్యం ఇచ్చారు. ఈ విష 
యాన్ని ధమ్మ పదం ఇలా వ్యాఖ్యానించింది By rousing him self, by 


earnestness, by restraint and control, the wise man may make for 
himself an island which no flood can over whelm''2 


స్థిరమతిత్వంతో, సంయమనంతో, కోపరహితుడిగా ఉండి. నిబ్బరంగా, 
నిజాయితిగా, ఉండే విజ్ఞాన వంతుడు వరదల ధాటికి మునగని దీవిలా ఉంటా 
డని, అలా ఉండగలిగిని స్థిరత్వాన్ని బౌద్దులు సాధించాలని ధమ్మ పదం 
బోధించింది. . 

_ చంచలమైన మనస్సును అదుపులో పెట్ట వలసిన అవసరం ఉందని 
ధమ్మపదం నొక్కిచెప్పింది. మనసుకు చంచలత్వం అనే న్వభావం సహజ 
మైనప్పటికీ దానిమై అదుపును సాధించిన వారే సుఖాన్ని పొందుతారని ధమ్మ 
పదం పేర్కొంది. 

"lt is good to tame ths mind, which is difficult to hold in 
and flighty, rushing wherever it listeth a tamed mind bringg 
౧౭౧౧౧655. “3 ధమ్మపదంలో మనస్సుకు ఎక్కువ (పాధాన్యతుంది. మనస్సు 
అనేక కోరికలు కోరుతుంది. అయితే వాటిని. నియం[తించి మననుకొక 
గమ్యాన్ని లక్ష్యాన్ని నిర్దేశించుకోగలిగితే అది జ్ఞానానికి మార్గమవుతుంది. 





Dhammapada - chap 1 page 8 20 (శోకం) 9869 10-25 (శోకం) 
అప్పమి చేసుహితాం భాసమోనో 1 ధమ్మస్సు కోటి అనుధమ్మవచారీ 
రాగజ్బ్చా రోసు పహాయ మోహం । 

3 chap Illp - 12-35 


60 ధమ్మ పదం - దార్శనిక మార్గం 


ఈ విషయాన్ని విశ్లేషిస్తూ (ప్రసిద్ద బౌద్ధ రచయిత (ప్రొ॥పి. లక్ష్మీనరను 


ఇలా అన్నారు, “సంకల్ప రాహిత్యం మనస్సును నిర్వీర్యం చేస్తుంది. రక్ష 
కుల కొరకై మానవులు ఎదురు చూసారు. బోధను ఆశించేవాడు తన భవి 
ష్యత్తుకుతానే అధినాధుడు కావాలి, అతడొక సమరశీలయోధుడు దుష్టచింత 
నలను, తన మనస్సునుండి నిత్యం పారదోలే సమరంలో పాలుపంచుకోవాలి. 
దుష్టమైన పునాదులనుండి వచ్చే (ప్రమాదాలను భరించి, ఎదిరించి ఓడించాలి , 
నిరంతర కృషి ద్వారా సంకల్స బలం పెరుగుతుంది.” 1 


శరీరాన్ని మట్టి కుండతో పోల్చి మనసును కోటగా ఉపమింది 
జ్ఞానాన్ని ఖడ్గమని పేర్కొంది ధమ్మపదం, తన విజయానికి జ్ఞానమే మార 
మంటుంది ధమ్మపదం. శత్రువు కంటే కూడా పెడదారిన పడిన మనస్సు 
పెట్టె కష్టాలే మనకు హాని కలిగిస్తుందని ధమ్మపదం పేర్కొంది.” ధమ్మపదం 
విషయ వాంఛలను నిరాకరించింది. ఈ విషయాన్ని ఉపమానాత్మకంగా 
ధమ్మ పదంయిలా వచెస్పింది, 


‘Death carries off aman who is gathering flowers, and whos, 
mind is districted, as a flood carries off a sleeping village.2 


నిదురిస్తున్న పల్లెను వరదొచ్చి ముంచినట్లు విషయ వాంభలనే పూఅ 
కోనం వెంపర్లాడే చంచల విత్తుణ్ణి వేటాడి పట్టి మరణం దిగమింగుతుంది. 
ఆచరణ విషయంలో ధమ్మపదం ఎన్నో సూత్రాలను చెప్పింది. మాటలకూ 
తలల తతరవతత్తతలతతతతతతననలమనాలలనాం 
1. knowing that this body is (fragile) like a jar. and making his 
thought firm like a fortress, one should attack Mara (the tempter, 
with the weapon. of knowledge, one should watch to him when 
conquered, and should never 656/1 
2. Chap IV—page 17—47 


బౌద్దదర్శనం él 
ఛి 


య 


రంగు రంగులతో సుందరంగా కనిపిస్తూ నువాసనలేని పూలవలే నిరర్ధక 
మెనదని ధమ్మపదం చెప్పింది. 


- చేతలకూ పొత్తులేకుండా ఎన్నినూక్తులు వల్లించినా, ఫలంలేదని, అట్టి నూ కులు 


Like a beautiful flower, full of colour, but without scent’ are the 
fina but fruitless words of him who does not act accordingly.”1 
లోని పరిమళం కన్నా సత్పురుషుల మంవితనం మిన్న అని పరిమళం గాలికి 
ఎదురీదలేదని సత్చురుమలు తమకెదురొస్తున్న అడ్డంకులను తట్టుకొని తమ 
ఆశయాలను అన్ని దిక్కులకూ [(పనరింపజేయగలరిని ధమ్మ పదం వ్యాఖ్యా 
నించింది. ధమ్మ పదం బౌద్దుల సిద్ధాంతాలను సౌమాన్మ జనంలోకి తీసుకెళ్ల 
డం బోవ ఎక్కువ దృష్టి పెట్టింది. సాటాన్య జనంలోకి సిద్ధాంతాలు (పవ 
హించాలంటే శీలవంళుడై బోధకుడుండాలని (మోచశీల వతమ్‌ గన్టోమతి 
దేవేసుఉత్తమా) ఆ బోఫకుని బోధ నుగంధ ,పరిమళమై (పసరించాలని 'ధమ్మ 
పదం చెప్పింది. బుద్దగణం పండితుల మధ్యలో సంచరించడం కాకుండా 
సామాన్య జనంలోకి బురదలో దారి పక్కన విరిసిన తామర పూవు లాగా 
సుబోధాల సుగంధాలు అందించాలని ధమ్మ పవం పెరొథరది, 


As on a a heap of rubbish cast upon the highway thelily will 
grow. Full of sweet perfume and delight. thus among those wha 
are mere rubbish the disciple of the truly enlightened Buddha 
5౧1౧౩5 forth by his knowledge 290౪73 the blinded worlding,' 


బౌదులు తమ సూతాలను (ప్రజల మెదడుకు హృదయానికి చేరే 
భాషలో చెప్పారు. అందుకే వారు తీనుకున్న ఉపమానాలు కూడా (ప్రజల 
నిత్య జీవితంలోనివే. బుద్ధుని అలోచనలు (ప్రజల్లోకి (పవహింబొటానికి ఇదే 
ప్రధానకారణం. బుద్దుణి వ్యతిరేకించే వారు కూడా ఈ విషయాన్ని అంగీకదిం 
బారు. బౌద్ధాన్ని లోతుగా పరిశీలించిన (ప్రొఫెసర్‌ పి. లక్ష్మీనరసు బౌద్దాన్ని 
తీవ్రంగా వ్యతిరేకించే “భక్తలేమి సెంట్‌ హిల్లర్‌” మాటలు ప్రస్తావిస్తూ 
“"ఏసుక్రీస్తును మినహాయించి, బుద్దుని కంటే పవ్మితుడు, ఆకర్షణీయమైన మత్త 
(ప్రవక్త మరొకరు” లేరు అన్నారు. ఈ విషయాన్ని విశ్లేషిస్తూ ఆయన బుద్దు 





2: Chap~—IV page 18—51 
chap - Iv page - 19 = 58. 59, 
బ్‌ దం అంటె ఏమిటి? ల క్ష్మనరను- పేజి (7) 
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నిలో అత్యున్నత రాజలక్షణాలు, మౌనుల జ్ఞానసంసద లక్ష్యానికై సర్వం 
త్యాగంచేసిన వీరుని దృఢ దీక్ష ఇవన్నీ మేళవించాయికితన పూర్వీకుల మత 
కాఖలన్నిటినీ ఆయన స్పృశించి వదిలి వేశాడు. తనకుతానై అత్యున్నత 
మతాన్ని రూపొందించాడు. ఆయన బోధలు లోపరహితాలు, అలౌకికమైన 
ఆవతార సూక్తులు చెబుతున్నానని ఎప్పుడూ అనలేదు. మానవుడు స్వశ క్క 
ద్వారా నిర్వాణాన్ని సాధించగలడని, బాహ్య అలౌకిక శక్తుల ఆవసరంకేద 


దృఢంగా విశ్వసించినవాడు. తథాగతుడు నిజంగా విశ్వానికి వెలుగు” అని 
బుదుని వ్యక్తిత్వాన్ని దృశ్యకరింపజేసాడు. 


పంచేందియాలు ఏవిధంగా భౌతిక ఆంశాలను ఆవగాహన తెచ్చుకొ 
గలవో హృదయం, మదడు కూడా సత్య పమ్మాతాలను అలా ఆవగాహన చే 


కోగలిగి ఉంటాయని ధర్మపడం చెప్పింది. 
"ముహలత్త మపి చెవిజ్ఞులా 1 పళ్డితం పయిరుపాసతి 
భాపృం ధర్మం విజానాతి | జిహ్వా సూపర నం యథా 


నాలుక స్పర్శ మాతాన్నే ఎవిధంగా షడ్రుచులు (గ్రహించగలుగుతుందో. 
వివేకవంతుడు నుజనుల సాంగత్యంతో సత్యపథాన్ని కనుగొంటాడు. కూర 


అతో కలిసి ఉన్న గంటె ఏవిధంగా ఆ సువాసనలను [గహించలేదో మూర్ణుడు 
జ్ఞానులతో ఎంతకాలం కళిసున్నా అతనికి ఆజానం అబ్బదు. కాచనిపాలు 


పెరుగు కానట్టే అనుభవం కూడా మరగాలి, మూర్గుడిక కోరికలు ఎక్కువ. 
ఆతవిలోని మూర్గత్వం అతనిలో పొట మరిస్తున్న మంచి తనాన్నంత అణచి 
వేనుంది, అతడు తనస్థాయికి మించిన కీరి కై పాకులాడుతాడు. ఆతడు తన 
వాళ్ళల్లో కాకుండా అన్యుల్లో మాన్ముడనిపించుకొవాలని తాపత్రయపడతాడు. 
ఆందుకే ధమ్మపదం మూర్ణత్వాన్ని నిరసించింది. 

తన్ను తాను మనిషి లలా శిల్చించుకోవాలో ధు పదం నేర్చింది. 


ఆ మనిషే వక్కగా, ప్రవక్తగా, (ప్రబోధకునిగా, పరి వాజకునిగా నిర్వాణం 


= ఇ శ 


వేపు ఎలాసొగిపోవాలో కూడా ధమ్మ పదం చెప్పింది. ఒక వ్యవసాయదారుడు 
కాలువనీరును పొలాలకెలా (పవహింపజేసాడో, ఒక విల్లును చేసే వడ్రంగి 
ఎలా వెదురును వంచుతాడో అలాగే ఉన్న తన్ను తాను శిల్చించు కుంటాడు] 


ధమ్మ పదంలో ఉపమానాలు సామాన్య (పజల జీవన  నంస్కృతి 
నుంచి తీసుకున్నాడు. అందుకే అవి (పజల గుండెలకు హత్తుకుంది. లోతైన 
నదిలో నీరు నిశ్చలంగా ఉన్నై లోతైన హృదయం గలిగిన మనుషుల్లో 
కూడా భావాలు నిశ్చలంగా ఉంటాయి, ధమ్మపదం (పథానంగా ఉబ్బు స్స్‌ 
భావాలను ఈసడించింది. మానవులు అందరూ ఒకటేనని బౌటి చెప్పింది, 
డానికి స్టిక్మప్రజ్ఞకావాలని, నేను ఒకడి కంటే అధికుణ్ణి అనేభావాన్ని విడనాడాలి. 
బోధికుడెన వాడు తన విత్త క్షణాలను జయింబాలి అని (పబోధింబింది, 


బోధకుని జ్ఞానం వల్ల (గామమైనా అడివైనా కొండెనా అతడు నివ 
సించు వజేశమేదె నా అది రమణీయ మవుతుంది. బౌద్ధులు జేయు బోధల్లో 
వ్యర్ధ పదలాలిత్యం కంటే అర్ధవంతమైన పదజాలమే ఉంటుంది. అది సమా 


జాన్ని మేల్కొలుపుతుంది. యుద్ద వీరుడంటే శీతృవులతో గెల్చినవాడు కాదు 
తన్ను తాను గెలిచినవాడు. 


మో సహస్యం న హస్యేన | సజ్ఞామే మా నుసేబినే 
ఏకంబచ జేహ్య మతానం Fe సజ్ఞామి జుత్త మో” 


జీవించడ మంటే వంద సంవత్సరాలు బతకటంకాదు, చరిత్రను - 
సృష్టించే విధంగా ఒక్కదినం జీవించినా, అదే నిజమైన జీవితమపుకుంది, 
కుండలో పడుతున్న ఒక్కొక్కచినుకు కొంత కాలానికి కుండను నింపినర్లే 
మనం నిర్లక్ష్యంగా చేస్తున్న చెడ్డపనులు ఒక్కొక్కటీ పెరిగి మనల్నే ముంచే 
సాయి. పరుషమైన సంభాషణ వల్ల నీకుస్నేహితులు ఒనగూడరు. మృదువైన 
సంభాషణే మితుల్ని సమకూర్చుగలుగుతుంది. 





ఉచకంహి నయన్సి నేత్తికాః దామం నమయిన్తి, 
యని తేజనం అతానం దమయని పణ్ణితా 
ధమ్మపదం, సహన్యవగో -6 (యేజి-5్‌ క) 
శు 
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nM 


ధమ్మ పదంలో శరీరాన్ని మరణాన్ని తాత్వికంగా విశ్లేషించాడు. 
నశ్వరమైన శరీరంకోసం ఇతరులను పీడించడాన్ని ధమ్మపదం నిరసింవింది. 
శరీరానికి కండలు పెరగడం ముఖ్యంకాదు. జ్ఞానం పెరగాలి. నీలో బలహీ 
నతలనే ముర్హభుడున్నాడు. వాణ్ణి ముందు నీవు కనుగొనాలి. ఆ తరువాత 
వాణ్ణి నిర్దించాలి. ఆక్క నియం త్రణం అవసరమని ధమ్మపదం (పబొధించింది" 
నువ్వు మంచి చేయదలిస్తే నీకు కష్టాలెదురవుతాయి. వాటిని అధిగమించడ మే 
నీముఖ్య దర్శనం. నీవు ముందు నిన్ను నీవు వెలిగించుకొని సమాజాన్ని 
వెలిగించడం నేర్చుకోవాలి. బౌద్దమార్గం క్లిష్టమైనది. సాహసవంతంగా బౌడ్డి 
భిక్షువు (త్రివరణాలనుతప్పక పాటించాలని ధమ్మపదంచెప్పింది. 


మోద బుద్ద ఖ్బ ధమ్మష్వా 'సంఘణ్వా సరణంగతో 


చత్తారి అరియసబ్బాని | సమ్మప్ప జ్ఞుయ పస్యతి - 12 


ఈ సూత్రాలను అనుసరించనివారు ఇహపరమైన కోర్కెల్లో ఇరుక్కుంటావని 
ఈ కోర్కెలు అగ్నివంటివని ఇవి మనిషిని దగ్దం చేస్తాయని, (పేమ శోకానికి 
మూలమని, (పేమ వ్యక్తిగతం కాకుండా విశ్వ జనీనం కావాలన్నారు. 
నువ్వొక మార్గాన్ని ఎన్నుకొని అందులో పయనించాలంటే నికు స్థిరమైన 
మనసుకావాలి. ఆకాశంలో మార్గం ఏర్పడదు. (ఆకాసేచన పదంనత్తి, 
తలనరవడం ముసలితనానికి చిహ్నం కాదు. బుద్ది ముఖ్యం. అలాగె 
బిచ్బుమెత్తితే భికువు కాడు. ధర్మ మార్గంలో నడవటం ముఖ్యం. మౌనంగా 
ఉంటే మునికాడు, మంది చెడులను వితర్కించ గలగాలి. విద్య వలై 
విద్వాంసుడు కాడు. మూర్భత్వం వదలాలి. అని ధమ్మపదం నుబోధం చేసింది. 


ధర్మం జీవితసారమైనపుడు ఆచరణాత్మకమైనవుడు జీవన సంఘగణ 
లోంచి (పభవిఎవినపుడు అది (ప్రవహిస్తున్న సెలయేరు అవుతుంది. దాని 
పుట్టుక దాని అంతం [పాకృతకం సజీమవుతుంది, హిమలయాల నుంచి ఒక 
నదివుజ్టి సముదంలో కలుస్తుంది. సమ్ముదం మేఘాలకు తల్లి, మేఘాలు 
మళ్ళీ నదికి పురుడు పోస్తుంది. అందుకే నది నిత్యం |ప్రవహాస్తుంటుంది. 
జననం ఉన్నచోటే మరణం ఉంది. మరణం ఉన్న చోటే జననమూ ఉంది, 
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Gy 
ఆ] 


బుదం శరణం గబ్బామి 
యు 


ఈ రెండింటి యొక్క అంతఃసూ|త మే నిర్వాణం. ఈ నిరంతర |పవాహ 
శీలతని సంఘ ధర్మంలో రంగరించింది. బౌద్దం. ధమ్య పదం ఒక మార్గం, 
ఆ మార్గం దుర్గమమైంది. సులభమైంది కూడా. ప్రయాణికుడు సె స్వార్హపరుడైతే 
అది దుర్గమం. (పయాతణికుడు నిస్వార్దపరుడై తే అది సుగమం. అలాగ్యేపయా 
ణికుడు బలహీనుడైనా ఐహిక ఇచ్చాపరుడైనా భోగలాలసుడైనా హింసా 

పరుడైనా ఆమా గ్గం మరింత జటిలమవుతుంది. సామాజికజీవికి సద్దర్మ వరునికి 
ఆచరణశీలికి అది ఆయువవ్రతుంది. మనిషి తన్ను తాను ee అది 
అయుధమె, తన్ను తాను శిల్పించుకోడానికి అది ఉలి లియె తన్ను తాను మతిం 
చుకోడానికి కుంచయె తన నిర్వాణానికి మార్గమవుతుంది, డమ 


యమ పవం ఒక 
విముక్తి మార్గం. (పపంచంలో ఏయ్‌ అంశాలు దుఃఖాన్ని కలిగెసునాా యో 


మ. 


వాటన్నిటిని విముక్తి చేయగలళక్తి దానికుంది. ధమ్మ పదంలోని బోధనల్లో 
బుద్దుడు రమ్యమైన, ఉపమానాలు పేర ర్కాన్నాడు. తనను చేధించే వాడిని 
కూడా ధక మార్గంలో నడిపించడానికి బుద్దుడు ప్రయత్నించా డు డా॥ వి 
ఆర్‌. అంబేద్కర్‌” 


బుద్దుడు మరియు అతని ధమ్మం అనే (గ్రంథంలో భమ్మకు మతానికి 
ఉన్నతేడాను చర్చించాడు. మతం విశ్వాసానికి సంపళథికవింది ధమ్మం 
ఆచరణకు సంబంధించింది. ధమ్మంలో నీతి ఉంది. సౌమాజికత ఉంది. 
ధమ్మ “ఏకలక్ష్య స తక అలవర్చుకోడానికి ఇది మార్గమని అంటే 
డ్కర్‌ పేర్కొన్నాడు. "ఇది విశ్వజన సోదరత్వా నికి మరో పేరని చాని 
ఇంకోపేదే సీతియని, నీతియే ధమ్మం అని అంబేడ్కర్‌ నొక్కివక్కాణించాడు. 
అంచేడ్కర్‌ ఈ ధమ్మని మరింత వివరంగా వి శ్రేషించాడు. స్వచ్భుత మూడు 
రకాలని ఆయన చెప్పాడు. శారీరక న్వచ్భ అ అనగా హెత్యచేయకుండా, 
దొంగత వ చేయకుండా పాపపంకిలమైన జీవితం గడపకుండా ఊండాలని, 
వాక్కులో స్వచ్భత అనగా అసత్యమాడకుండా ఉండాలని, మానసిక 
స్వచ్భుత అనగా సోమరితనం, జడత్వం, ఉదిక్తత, దుందుడుకు తన 

లేకుండా పరిక[భ౦గా జీవించాలని అంచేడ్కర్‌ పేర్కొానా ఎడు. వీవితంలో 





్ప లాలా వనాని. 
1; ఇక్కడ పాపానికి అర్థం ఇం|దియ నుఖాలు. బుద్దుని చోధనల్లో. 
పాపం లోక నంబంధమెనది. పరలోకా న్ని ఉదేగించిందికాదు. 
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పరిపూర్ణత్వాన్ని పొందడమే "ధమ్మం”అని, శారీరక, మౌఖిక, మానసిక 

పరిపక్వతలో “దమ్మం” వల్లే సాధ్యమని అంచేడ్కర్‌ విశ్లేషించారు. వ్యామో 
యొ & గా బి 

హం ధమ్మానికి వ్యతిరేకమని, ఈ వ్యామోహమే ధనాశకు ఆస్కారం కలుగ 
జేస్తుందని, ధనాశ మానవ పతానానికి దారి తీస్తుందని, ధనాన్ని పోగు చేయా 
అనే తావ తయమే దురాశకు కూడా హేతువని ఈ దురాశ ఎదుటి వాడిని 
పీడించడానికి మనసును (పేరేపిస్తుంవని అందుకే మోహానికి మూలమైన 
మానసిక దుర్భలత్వాన్ని విడనాడాలని అంబేడ్కర్‌ విశ్లేషించారు. ఈ 

కిమంలోనే చౌద్ద నీతీ ఎంత గొప్పదా వివరిస్తూ బౌద్దతాత్వికుడు [పొ॥ ర్‌ం 
అక్ష్మీనరసు తన " "ఎసెన్స్‌ ఆఫ్‌ బుద్ధిజం" లో ఈవిధంగా పర్కొన్నాడు* 
The goal of Buddhism is the freedom from sorrow and 
suffering. This cannot be attained except by the destruction of al | 
selfish cravings. The self as such manifests its activity in “trishna, 
or grasping desire. lf self isto be annihilated, trishna must be 
Suppressed. For the annhilation of an organ really consists in 
reducing the interval of time between two inhibitory states Of 
that organ. Accordingly. if the self, considered as the organ 
producing sorrow and misery, is to be annihilated, it can be 6116- 
cted only by the infinite prolongation of the state in which all 


trishna or upadana is absent, that is to say, only by the continua} 
avoidance of all evil and the doing of good.“ 1 


దుఃఖం నుండి, బాధలనుండి విముక్షినిన్వటమే భఛభౌావ్చమతంయొక్క 
గమ్యం. సార్థంలేకుండా ఉండటమే దీనికిమార్గం. స్వార్థాన్ని నిర్మూ 
లించాలంటే మనిషిలోని తృష్టను నాశనం చేయాలి. అప్పటికి హిందూ 
వాదం బలంగా వేసిన పునాదులన్నింటికి బౌద్దం ప్రత్యామ్నాయాన్ని రూపొం 
దిస్తూ వచ్చింది. కులస్వార్టం, ధనస్వార్థం, రాజ్యస్వార్థం అన్ని మరో 
మనిషిసి పీడించేవిగా ఉన్నాయి. సామాజిక అంతరాల విషయంలో 
ధథమ్యం' స్పష్టమెన లక్ష్యం కలిగిఉంది. బౌద్ధంలో కులం whee 
లేదని చెబుతూ (పౌ॥ లక్ష్మానరను "బూడిటకి ఉరికే గుర్తింప నగల అచా 
ఊందికాని (బ్రాహ్మణుడికి చండాలుడికి అటువంటి లేడా ఏమాలేదు. ఎండు 
కట్టెల ఠాపిడివల్ల నిప్పు పుట్టినట్టు బ్రాహ్మణుడు పుట్టలేదు. ఆకాశంనుండి, 


1 The Essence of Buddhism - By Lakshmi Narasu Page - 39 
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గాలిలోనుంచిగాని [బ్రాహ్మణుడు ఊడలేదు. భూమి పొరలనుండి వీల్చు 
కుంటూ కూడా (పభవించలేదు. (బ్రాహ్మణులు తల్లిగర్భంనుంచి చండాలుడు 
పుట్టినట్టుగా నే పుట్టారు. మానవులందరికి అవసరాదాయం ఒకే విధంగా 
ఉంటుంది. వారు వేరు వేరు జాతులుగా ఎలా పరిగణింప బడతారు. 
(పకృతి మానవుల మధ్య ఉన్న ఏ (ప్రత్యేక అసమానతలనై నా (పకృతి 
విభేదిస్తుంది. 


“"బాహ్మణలనే వారు [పత్యేకంగా భారత దేశంలోనే కనిపిస్తున్నారు. 
ట్టుపక్కల దేశాల్లో (బాహ్మణులనే వారు కనిపించరు. ధనికులై నవారు 
కాక పేదలు బానిసలుగాను కనబడతారు. భారతదేశంలో 
క్ష టం. నా, వైచ్యలై నా, హ్మదులైనా, ధనవంతులై తే [బ్రాహ్మణులు 
డా వాళ్ళ ఆజ్జలకోసం ఎదురు చూస్తారు. వారి అవసరాలు తీర్చుకొనే 
చాని నం వారికంటేమః౦దు లేవి వారు వ్షిశమించే వరకు వేచి వుంటారు. 
కాబట్టి (బాహ్మణులు ఆపాదించుకున్నట్లుగా తామే అ(గకులమ మనతం 
ఉత్త మాట,” 


ఈ ఆధిక్యత భావాన్ని పోగొట్టడానికి “బుద్ద ధమ్మ ఒక బలమైన 
[ప్రయత్నం చేసింది. మానవ సంస్కృత నిర్మాణంలో అత్యున్నతమైన 
పాత్ర వహించిన [గంథమేదైనా ఉంటే వాటిలో మొదటిది బౌద్దధ మ్మ. 


ఈ రథాన్ని ముందుకు సాగించిన సిద్ధాంతకర్త కార్యకీలి, ఆచరణ 
కర్త, డాఃబి.ఆర్‌. అంబేడ్కర్‌ అనటంలో అత్యుక్తిలేదు. ఈయనకు ఆ 
వాట చూపినవాడు (ప్రొ॥ పి. లక్ష్మినరుసు. ఈనాటి సౌమాజిక వాస్త వి 
కతలో ధమ్మపదం నిరంతర అధ్యయన [గంథం కావాలి. బౌద్ద సంస్కృ 
తిని, న్మూతాలని, వ్యక్తిత్వాన్ని ధమ్మపదం ఆవిష్కరించింది. కనుకనే 
ది చరిత్రలో దాన్గిసానాన్ని ఈనాటికి నిలుపుకొని, ఇంకా ఇంకా (పజళ్లో 
థ్‌ యా 

పతిఫలిస్తూ ఉంది. 





శ్‌ REEDED ERENT ITER TRITON a 


10164 - 71 


68 వౌధద్దదర్శనం 


రౌద్ర దర్శనం కులం పుశాదుల్ని పెకలించోడానికి (ప్రయత్నం 
కోసింది. హిందూ (ప్రత్యామ్నాయం సృష్టించడమంటే కులానికి [పత్యా 
మ్నాయాన్ని సృష్టించడమే. తథాగతుని దృష్టిలో ఎక్కువ తక్కువ 
భేదాలు లేవు. పండిత పామర భేదాలు, మంవివారు చెడ్డవారు అనే 
భేదాలు ఆయనకు లేవు. ఆయన శిష్యవర్గం ఈవిషయాన్ని ఆచరణలో 
చూపారు, 


ఆనందుడు ఆిష్యుల్లో ముఖ్యుడు. ఆనందుడు ఒక సారి దారిన 
వెళుతూ మాదిగ కులానికి చెందిన అమ్మాయి నీళ్ళ తోడుకుంటుండగా 
ఆమెను తాగడానికి మంచినీళ్ళ అడిగాడు. ఉన్నత కులాలకు చెందిన 
వారు మాదగ్గర నీళ్ళు తాగితే కలుషిత మౌతారని అనుకొంటారు 
కదా! అంది. ఆనందుడు సోదరీ నీకులాన్ని గురించి అడగడం 
తేదచు. నీవు య. మంచి నీళ్ళ గురించి _అడుగుతున్నాను 


అన్నాడు. చండాల యువ || సంతోషం పటలేక ఆనందునికి తాగడాని 


నికి మంబినిన్భ ఇచ్చింది. ఆనందుడు ఆ నీళ్యతాగి కృతజ్ఞతలు చెప్పి 
ల్డ 
తన చారిన తాను వెళ్ళాడు. కాని ఆ ఆమ్మాయి ఆనందుణ్జి వెంబడింది 


బుదుడున్న సన్లలానికి చేరుకొంది. 
యణ ణు 


ఆ ఆనందుని వెంట వచ్చిన యువతికి కళ్ళు తెరిపించి తన 
శిమ్యురాలిగా బుద్దుడు చేసికొన్నాడు 


ఈ అమ్మాయిని చేర్చుకొన్నందుకు బ్రాహ్మణులు, రాజులు, క్షి 
యులు బుద్దుడేదో తప్పుపని బేశాడన్నట్లు అడగడానికి వచ్చారు. 
బుద్దుడు వారికి కులభేదాల గురించి వివరించడానికి కొన్ని ఉదాహర 
ణలు ఇస్తాడు. _బాహ్మణుడు సహజంగానే జన్మిస్తాడు. అతనికి (పత్యేక 
జననం లేదు. అందరు మానవులకు లేని (పత్యేక అంగాలు ఏమైనా 
బ్రాహ్మణునికి వున్నాయా? భూమిలో పుట్టిన (ప్రతివానికి - ఏదోరకమైన 
(ప్రతిభ వుంది కదా! స్నానం చాహ్మణుణ్ని శభపరిస్తే, అదేస్నానం 
హదులను ఎందుకు వ భపరచదు. నీస్‌ [బాహ్మణుజ్జి అందరినీ 
కడిగినట్లే కడుగుతున్నాయి కానీ అదనంగా కసం లేదు కదా! 
అలాగే నిప్పులా తగలబడటంలో ఒక కులంలో పుట్టడం వలన 
ఏదెనా తేడా వన్తుందా? ఉన్నత కులంవాడెనా నీచకులం వాడైనా 
రెండు చెక్కలను. రాపిడిచేపే ఒకే రకమైన మంట వస్తుంది కాని 
మంటలో తేడాలేమైనా వుంటాయా? 


కులాంతర వివాహాలు జరిగినపుడు పువ్చైపి పిల్లలకు మానవ లక్ష్మ 


కాలు లేవా? గుణాన్ని గాడిదని సంకరంచెస్తె 'మ్యూల్‌ొ జంతువును 


"జ 


తెప్పించుటకు సాధ్యం అయ్యింది. మానపుల్ని అనేక జాతులుగా 


విభజించడానికి ఆధారాలున్నాయా? 


ఒక మంచి (బ్రాహ్మణ డంటే పురాణాల్లో (ప్రావీణ 
చెప్పారు, కర్మకాండ, మం(తాలు సహితం రానివాడు దా 
డానికి అర్హుడుగా . ధ్రకటించబడుతున్నా డు, ఒక మనిపి యొక్క పవి 
(తత, అపవిత్రత అనేవి అతని (పవరన వలన. 


అజో. 
వంశం, జననం అనె అంశాలకు తావక్కడుంది? 


మొక్కల్ని కాన్స్‌ 
DB. | ||| తా సో గజ్జ | బౌవదర్ననర 


చ లీ స 

=ముకౌల్ళ కాని, పాములు, చేపలు, పక్షుల్ల్‌ గాని వె 
ధెంచి ప్రత్యెక గుణాలు కలిగి వుంటాయి. కాని మనుషుల్త్‌ ఆజాతి 
చెభజన కనిపించడం లేదు, జుట్టు గాని, _ప్లురెగాని, చర్మవర్ణం 


తెడాలు కనిపిరిచడం లేదు, ఉత్సకి లోగాని జననంలో గా 
_వులందరూ. ఒకే రకంగావుంటారు. వెవిఛ్యం ఒక వృల్తివగ్గరే వస్తుంది. 
అదె వారు సృషించుకొంది. కొందరు రాజులు, కొందరు దొంగలు, 


కొంవరు పండితులు, కొందరు వర్తకులు తమ వృత్తులలో జీవిస్తున్నారు" 
ఒకే కులంలోని వ్యక్తులు కూడా అనేక వృత్తులను చేపడుతున్నారు. 


4 


(్రాహ్మణులలో సహితం రకరకాల వృత్తులలో వున్నారు. వైద్యులుగా 
కొందర్శ్జు మం(తగాక్కుగా కొందరు, వ్యవసాయ దారులుగాసు, వర్శకు 
అగాను, బానిసలగాను, భూస్వాములు గాను, వరకట్నమే వృత్తిగా గల 
వారిగాను, దాతలు గాను, జ్యోతిష్కులు గాను, పండితులు గాను, ఇతరు 
ఆప ఆధారపడి జీవించేవారు గాను, దొంగలు గాను, భిక్షకులు గాను? 


బతకడం బేడా! అనిబుద్ధుడు [(పళ్నించాడు. 


‘Have we not among the Brahmans ysicians; necrom- 
ancers; musicians; merchants; agriculturists owning cattie, po- 
ultry and slaves; wealthy landholders wh give much wealth 
as the portion of their daughters, and receive much when their 
Sons are married; butchers who kill their animals and sell their 
Tlesh: those that provide gratification for the lust of others, 
those who tell lucky hours; thoss who sit dharana; those who 
live like savages in the wilderness; those who get their livelih- 
ood after th3 manner of those who break into houses to steal, 
beggers with long hair, dirty teeth, immense nails filthy bodies 
and heads covered with dust and lice; ard those who profess 
to be released from all desires and to be ready to release 
others also. 1" 


తధాగళుడు వారితో ఇంకా ఈ విధంగా అన్నాడు, “నిశితంగా 


పరిశీలింవినట్సై తే, రాజకుమారుని శరీరానికి, బానిస శరీరానికి వ్యత్యా 
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బావం వల ర్మూలనా దర్శనం T1 


సమేమా కనిపించదు. జ్ఞానంకలిగిన వాడు పేద వాడైనా గౌరవించ 
బడతాడు. ఎక్కువ తక్కువ కులాలు గాని, (బహ్మఎకైెక పుతునిగా పవి 
(తమైన (బ్రాహ్మణుడు పరిగణింప బడటంగాని వట్టి మాట. నాలుగు కులాల్లో 
పుట్టిన వారు సమానమె. 


నిజానికి ఎవరు చొండాలుడవుతాడో చెబుతూ బుద్దుడు -- "He is a 
Chandala who cherishes hatred; who torments and 1౪115 living be. 
ings; who steals, of commits adultery; who does not pay his deb- 
ts; Who mailtreats aged parents, or fails to support them; who 
gives evil counsel and hides the truth; who does not return hospi- 
tality nor render it; who exalts himself and debases others; who 
ignores the virtues of others and is jealous of their success." 1 


ఎవడు అందరి చేత ద్వేషింపబడతాడో, [పాణులను హింసించి 
పంపి క్రూర ఆనందాన్ని అనుభవిసాడో దొంగతనాలు, అవినీతి, అప్పులు 
ఎగవేయడం, వృధాష్యంలో వున్న తల్లి వండులను నిర్లక్ష్యం చేయడం, 
చెడుసలహాలిచ్చి నిజాన్ని కప్పి పుచ్చడం వంటివి చేసాడో వాడు 
చండాలుడవుతాడు. పుట్టుక చేతగాక, (పవర్తనచేత చండాలుడన బడాలి, 
ఈ ఉపదేశంలో బుద్దుడు (పధానంగా, మానవుడు తన ఆదరణ 
వ్యక్తిత్వం చల్ల (పభాసించాలని పుట్టుకకు అగకులాన్ని ఆపాదించడం. 
అకాస్తీ్ర్వ్యయమైన పర్ధతని, జీవించడానికి భయపడేవాడు జీవన సంస్కృ 
తిలోనుంచి నూత్న వెలుగుల్ని ఆవిష్కరించు కోలేక తన జననమే 
తన అగత్వానికి, (ప్రతిభకు మూలమని (ప్రచారంచేను కుంటాడు. నిజా 
నికి తనను జీవింప జేసుకుంటూ మరొక జీవిని జీవింప చేయగలిగిన 
పునరుత్పత్తి. అక్షణమున్న చండాలుడే నిజమైన మానవుడు. ఇతరుల 
(శ్రమను దోచు కొనే పరాన్నభుక్కులు ఎవరి [మను దోచుకుంటు 
న్నారో వారికంటే అధికులు ఎలా అవుతారని బుద్దుడు , ప్రశ్నించాడు. 

No by birth does one become an Outcaste, not by birth 


ore become a. Brahman; by deeds one becomes an Outcaste, by 
deeds one becomes a brahman. 
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మానవుడికి మానవత్వం కేంద బిందువని ఆమానవత్వాన్ని, మాన 
తత్వాన్ని న్యూనతపరచే నిమ్నాన్నత పరచే, బలహీన పరచే వె రుధ్య 
వరచే సంక్షుభిత పరచే, సంకుచిత పరచే ఏ ఆలోచన అయినా సిద్ధాంతమైనా 
బోధై నా మానవ దుఃఖానికి అది మూలమవుతుందని ఈ దుఃఖ నిర్మూలనకు 
ఆచరణాత్మకంగా ముందుకు సాగాలంటే ఈదుఃఖానికి పునాదియైన వ్యవస్థను 
పునర్నిర్మిం చాలని బుద్ధుడు చోధింవాడు. 


బోధ వ్యధకు కారణం కాకూడవని బోధ ఒక కొషధమని అది' మాన 
వుడు అవమాన పరంగా గాయ పడినపుడు ఆ గాయాన్ని మాన్చగల్లి ఉండా 
లని, అందుకే ఆ నందుణ్లి వెంబడించిన పకృతికి బౌర్ర దీక్ష ఇచ్చానని అ 
_వొాషభ మోయడమే కాని అపచారం చేయడం కాదని బుద్దుడు విశ్లేషించాడు, 
(పతిభ, నై పుణ్యం, శ్రమ, సృజన లేని ణౌొతులు పండితులుగా చెలామణి 
అవడానికి (బ్రాహ్మణ శబ్దాన్ని సృష్టించాయని (బహ్మజ్ఞాన మంటే వాస్త వెతర 
జ్ఞానంగా వాళ్ళ అర్థం చెబుతున్నారని వాస్తవం పదునైందని, అడి అభూ 
తాన్ని అంతం చేస్తుందని, ఆలోచనకు మూలభూతమైన శరీరాన్ని వ్యామో 
హాలకు కేంవ్రం చేయడం ధర్మం కాదని బుద్దుడు చెప్పాడు. 


అందువలన బోధలో హెచ్చు తగ్గులుం౦ండ కూడదని కులభావం మాన 
వులకు తగదని బుద్దుడు చెప్పాడు. బౌద్ధ సాహిత్యంలో - జీవించి వున్న 
మానవుడు విజయశిఖరాలకు చేరాలంటే కులంతో ఎటువంటి సంబంధం లేదు 
అని చెవబడింది, 


‘ ~They express idaas in the Buddhistic literature raise the 
feelings that caste has nothing to do either with material Success 
in life or with reward after death 

అయితే జాతక కధల్లో బుద్దునిక్కూడా కులం ఆపాదించ బడిన కభలు 
పబారంలోకి వచ్చాయి. ఒకానొక కథ ఆధారంగా బుద్ధుడు తన పూర్వ 
జన్మలో క్షత్రియుడుగానో, (బాహ్మణుడుగానో పుట్టడానికి నిర్ణయించుకునే 
సమయంలో క్షుత్రియునిగా పుట్టాలనే నిర్ణయించు కున్నట్లు చెప్పబడింది. 


™ 








తలే ద ననాటోా! 
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చెట దర్శనం 
ధి 


కారణం క్ష్మతియులు, |బాహ్మణుల కంటె అధిక వర్గంగా పఠిగణించబడ్డారు, 
ఒక బౌట్స [గ్రంథంలో బుద్ధునికి బ్రాహ్మణ బాలుడైన అతని శమ్యడు అం౭త్తు 
నికి జరిగిన సంభాషణలో అంబత్తుడు ఈ విషయాన్ని (గహింవినట్టు తెలు 
స్తుంది. ఒక క్ష్మతియునికి (బాహ్మణ యువతికి జన్మించిన పుత్రుణ్ణి (బ్రాహ్మ 
ణులు (బ్రాహ్మణ కులానికి చెందిన వాడిగా స్వీకరిస్తారు. కాని క్ష్మతియులు 
సమాన స్థాయిగల క్షత్రియులుగా స్వీకరించరు. 


“అలిత విస్తార" అనే (గంథం బోథిసత్వులు చండాల, రథకార, వేణు 
కార, కుక్కస వంటి తక్కువ కులాల్లో జనించారని పేర్కొంది. [బాహ్మ 
ములు, క్ష్యతియులు అను రెండు వర్ణాల్లోనే బోధిసత్వులు జన్మిస్తారని అం 
దులో పేర్కొన బడింది. ఆరోజుల్లో గురుష్ష వులుగా బ్రాహ్మణ తు క్షత్రియ 
పండితులనే అంగికరించేవారు, బుద్దుడు జన్మించే కాలానికి క్షత్రియ గురువు 
ల్నే పండితులుగా అంగీకరిస్తున్నారు. అందువలన క్ష(తియ వర్షంలోనే 
బుద్దుడు జన్మెంచాలను కొన్నట్లు మరో కధ వలన తెలుస్తుంది. ఒక జాతక 

ధ [పకారం (ప్రతిభ వున్నవాడు తన కులాన్ని పట్టించుకోడు. తన (పతిభ 
రోనే ముందుకువెళతాడు. వ్యకి సామర్ధ్యం అతని ,పవర్తన, (పజ్జమె ఆధార 
పడి వుంటుంది. 


జాతక కధల్లో కొన్ని బుద్దుని వ్యక్తిత్వానికి భిన్న మైన కథలున్నాయి. 
అవి బుద్ధుని కుల నిర్మూలనా వాదాన్ని భేదిస్తున్నాయి. బుద్దుని మోద అను 
కూలంగా ప్రతికూలంగా జరిగినంత చర్చ మరే బారితక వ్యక్తిమిద జరగ 
లేదు, (బ్రాహ్మణ వాదులకు మూలమైన కులం పునాదిని కూల్చే బుద్దుని (పయ 
త్నం, హిందూ సమాజాన్ని కుదిపి వేసింది. అందుకే బుద్దుని మోద కూడా 
అనేక కల్పిత కధలు అల్లి [ప్రచారం చేశారు, (బాహ్మణ వాదుల్లో వున్న (ప్రత్యే 
కత ఎమిటంటే, వారు తమ వాదం కంబే కూడా (పత్యర్షుల వాదాన్ని 
(బాహ్మణీకరించ డంలో ఒక వ్యూహం (ప్రకారం డద తినుకొంటారు. 
ఎదురు లేకుండ వారిని ధ్వంసం చేసే ప్యక్షత్వం ఎదిగితే ఆవ్యక్మిత్వాన్ని 
సొంతం చేసుకోవడం కోసం ముందు ఆ హ్వక్శిత్వ్యానికి లోబడి, ఆరాధించి 

కొంగ డీనుకొనిి తరువాత తమ అవతారాల్లో కలుపుకొంటారు, (బతికున్న 
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కాలంలో ఆ వ్యక్తిత్వం వీరికి లోబడదు కాబట్టి, మరణించిన వెంటనే ఆ 
వ్యక్తిత్వాన్ని చుట్టుముట్టి అవతారం చేసి ఆవ్వకి త త్వానికున్న (ప క్మేకతను 
తొలగిస్తారు. 


ద్వేషం, కె _ర్యం, ర మో నిత్య కృత్యం. (నతి అవతార౦ 
ఎవరినో సర్టించడానికే జనించింది. ఆ నిర్జింపబడిన వాళ్ళు ఎవరోకాదు, 


హాళ్ళు ఆనాటి దళీత న నాయకులే. రావణాసురుడు దా9విడ నాయకుడు, బలి 
చక్రవర్తి దళిత రాజు వాలి గిరిజన రాజు, ఇలా అనార్ములలో (ప్రసిద్ధి చెం 
డిన వారిని చంపడమే ధ్యేయంగా వైదిక దేవుళ్ళ వ్యవహరిస్తే. బుద్దుడు 
అందుకు భిన్నంగా ఒక మనిషి మరొక మనిషి చంపడం అనే అంశాన్నే 
కాక ఒక జీవి మరొక జీవిని చంపడం హింసివడాన్ని నిరసించాడు. ఈ 
ధర్మమే కులాధిపత్య నిర్మూలనకు మూలభూతమైన సిద్దాంత మైంది. బుద్దుడు 
తన వ్యక్తిత్వాన్ని [,పేమతో సౌజన్యంతో అభివృద్ది చేనుకొన్నాడు. తన 
అనుయాయులు తన మార్గంలో నడవడానికి సంబంధించిన నియమావళిని 
స్పష్టంగా సూ|త్రీకరించాడు. బుద్దుని ధర్మచక్రం కులాతీతమెండి. మానవతా 
పూర్ణమైంది. బౌద్దంలోతై న జీవనవ్యవస్థ కలిగిన వుద్యమం అందులో జీవి 
తం, సంఘం, మానవత్యం "పెనవేసుకొని నడచాయి. కులం అనేది పునాది 


నుండి హిందువులు నిర్మించా రు కాబట్టి, వం సామాజిక వ్యవస్తను 
మొత్తంగా పునర్నిర్మించే న ల చౌద్దానికి పన్న ఆయుపట్టు 
ఆచరణసూూతం ఆచరణ [ప్రబలమైన శక్తిగా మారుతుంది. బుదుడు 


ముందు ఏఅంతరాలు లేని మానవసమాజాన్ని ఆవిష్కరించడంకొసం 
ఆయన కొత్త సామాజిక నిర్మాణానికి ఆచరణాత్మకమైన కార్యక్రమాన్ని 
(వతిపాదించాడు. సంఘం అంటే కులరహిత సంఘమే. అలాగేధర్మం అంటె 
మే అప్పటిహాందూ ధర్మసూత్రాలన్ని కులం పునాదులను: 
గట్టి పరచడానికి పూనుకొన్నట్టివే. ఆయితే బౌద్దం మానవభర్మం మ 
త్యామ్నాయాన్ని _(పతిపాదించ గలిగింది. బుద్ధుడు హిందూదేవుళకు 
ప్రత్యామ్నాయం కాగలిగాడు. హిందూదేవుచ్భ హంతకులు. oe అం 
నాయూరి,. బౌద్దంలో కూడ  కులంజోరబకిన సందర్భాలు వున్నాయి" 
యితే అది హిందూవాదుల కుతం|త వలన జరిగిందని చెప్పవచ్చును" 


టి 
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బౌద్ద దర్శనంలోని అంతస్సూతం నిర్మూలనమే. అందుకే బౌగ్గాన్ని 
కులనిర్మూలనా దర్శనం అనవచ్చును. డా॥ బి. ఆర్‌. అంచేడ్కర్‌ అందుకే 
. కులనిర్మూలనను సాధించడంకోసం బౌద్ధధర్మ దీక్షను పొండారు, నేను 
హిందువుగా పుట్టినా, హిందువుగా మరణించనని ఆయన తాత్వికంగా 
చెప్పారు. కులనిర్మూలనా వాదాన్ని విజయవంతం చేయడానికి అంబేడ్కర్‌ 
చౌద్దదర్శనాన్ని కులనిర్మూలనా దిశగా మరింత శక్రివంతంచేసి "బౌద్దధమ్మ 
అనేపేరున ఆధునికయుగానికి అందించారు. 


ఆ బౌద్ద ధర్మమార్గమే 
నూత్న సమాజ నిర్మాణానికి ఆయువు. 
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వమౌర్యసామాజ్యంలో బోటం ఒక దార్శనిక విప్లవాన్ని రగిలించింది, 
మౌర్యులు తమ పరిపాలనను, జీవితాన్ని, ఆచరణను పెనవేసుకు నడిపారు" 
అందునా అశోకుడు బౌద్ధ జీవన శిల్పంగా చరిత్రలో నిలిచిపోయాడు. ఈ 
యుగం భారత ఉపఖండ చరిత్రలో నూత్న అధ్యాయాన్ని తెరివింది, 
రక్క[సవంతులకు ఆనకట్టలు వేసి మానవ దర్శనాన్ని విస్తృత పరచింది. 


అలెగ్జాండర్‌ భారత ఉపఖండంపె దండెత్తి తిరిగి వెళ్ళిన తరువాత 
భారతదేశం మొట్ట మొదటిసారిగా సమైక్యం చెందింది. -ఇది కీ. పూ. 
నుమారు 317 నండి 29 లెవరకు మౌర్మవంశస్థావ కుడు చం[వగుప్తుని 
వలన వేయబడింది. అర్థకాస్త్ర, రచయిత గా చెప్పబడిన కౌటిల్యుడు పంద 
గుప్పు ని మం్మతిగా వున్నాడు. ప యా గొప్పతనమంతా హిందూ 
చరిత్రకారులు ఆయనకే ఆపాదించారు. సిరియానుండి చందగుప్తుని ఆస్టా 
నానికి పంపబడిన మెగస్తనీసు రచనలు (గ్రీకుదేశంలో అభించాయి. ఇది 
ఆనాటి చరిత అధ్యయనానికి బాగా ఉపకరించాయి. 


అశోకుని కాలంలో మౌర్యవంశ వెభవం ఉన్నత శిఖరాలనందుకొంది, 


భారతదేశ చర్మితలో మొట్ట మొదటి సారిగా బలమైన కేంద్రపపభుత్వాన్ని 
నిర్మించటంలో అశోకుడు విజయం సాధించాడు. అసియాఖండం అంత 
టిలో మౌర్యవంశం కాలువలు, రహదారులు నిర్మించింది. ఇది బౌద్ల్దభర్మ 
వ్యాపికి కూడా ఉపకరించింది. అశోకుడు బెక్కించిన అనేక శిలాశాన 
నాలపెన అయా (ప్రొంతీయభావలలో పాలనా కాసనాలతోపాటు బౌద్ధధర్మం 
నాడా పెనవేసుకు పోయింది. ఆచర్య ఆ తరువాత వచ్చిన భారతీయ 
పాలకులకు మార్గదర్శకమైంది. రాజంటే [కూరంగా ప్రజలను అణవివేసే 
స్వఖావం కలవాడు కాదని, రాజు ఛార్మికళక్త కభిగివుండాలని ప్రవచించి 
అశోకుడు ఆర్యరాజులకు భిన్న సంస్కృతిని నెలకొల్పాడు. 


dr 


అశోకుడు బుద్భుని బోధనల్లో రెండు ముఖ్యమైన అంశాలను అధ్య 
యనం చేశాడు. ఒకటి మానవ చైతన్యాన్ని పునరుజ్జీవింప చేయటం, రెండ 
వది మానవ సమాజాన్ని పునర్నిర్మిం చటం. పాళీసూతాలలో బుద్దుడు మానవ 
చైతన్యాన్ని పునర్జివింపచేసే అంశాలకు ఎక్కువ (పాభధాన్యం యిచ్చినట్లు 
చెప్పబడింది. బుద్దుడు తన బోధనల్లో అప్పటికున్న సమాజాన్ని పునర్ని 
ర్మించే సూ(తాలమోద ఎక్కువ నొక్కు పెట్టాడు. ఆయన బోధ్ధనల్లో 
రాజ్యపాలకునికి కావలసిన |పజా,కయో వ్యక్తిత్వాల రూపకల్పన గురింబ 
చెప్పబడింది. రాజు వ 
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క్తిత్వ రూపకల్పననుకూడా ఆయన నూత 
ఆని 2 
దృక్పథంతో కావింబాడు. బౌద్ధ సామాజిక స్వరూపాన్ని ఆయన తాత్వి 
౦గా బోధించాడు. మానవ బౌవైక అనారోగ్యాన్ని బాగుజేయటానికి 
ం౦బంధిందిన బుద్దబోఢథన ఒక సాటూజిక బౌషధమని .అళోకుడు భావించాడు. 
అశోకుడు మానవతా వూర్ణమైన బుద్దుని బొధనలనుండి తన వ్య క్తి 
మొల re. 


క్ర 
అల్ల 
ఖు 


(au 
af శ? శ” mp we 
త్వా న్ని సంతరెంచుకొన్నాడు. ఆయన బువదోధనలను సమకాలీనంగా 
అతుల్‌ 
మలిచాడు, బుద్ధుని పోధనలలోని పరిణాములత అళోకునికేకాక ఆయా 


సమకాలన దార్మినికులకు ఆయాకాలాల్లొ సమాజానికి అన్యః 


ఏయించే సౌ 
భాన్ని కలిగించింది. బౌద్ద వర్శనం నుండి అళోకుడు నుగుణమెనడానిని. 


దర్శనంగా, సధుణ 'హన్యమెన జానిని చెడుగా గుర్తించాడు. 


కాని మంది 
చేయాటాన్ని కష్టంగాను, చెడు చేయటాన్ని గుద న 


గాను భావించాడు. 
Sn So గ కవ n శి 1 న వ yr mb డ్‌ 5 
అందువల్ల రాజ్యం పేట్టాన్ని మంవిని కలిగించటానికి జయాలని రాజ్యం 


అంటు 


త్‌ 


జలకు సంతాషాన్ని సమకూర్చాలని భావించాడు. 


రి 


రం 


టై 


అ అసత రదిర్శనర 


For king Asoka, law indentities itseif with good (sadhu)y: 
evil is a lack of virtue (apunna}. Butis difficult to accomplish, 
while evil is easy to do, For this reason the state must assume 

thetask of making law, or gooc, respected. The state must 
bring happiness to its subjects. ” 1 మ 

'రాజ్యవిధి నిర్వహణనేది చట్టానికంటే. బలమైన నైతిక శక్తిగా 
ఆళోకునిచేత గుర్తించబడింది. రాజులకు వారిపాలనా యంత్రాంగాన్ని 
రెండు సరైన సిద్దాంతాలను అశోకుడు అందింబాడు. మొవటిది (పజలను 
బాధించి కాకుండా రంజింసజేసి వారిలో పరివర్తన తీసుకురావడం, పాలి 
తుల శరీరాలను పీడించడంవలన ఏ థర్మాన్ని బోధించలేము. వారి మన 
స్పులను జయించటం ద్వారానే అదిసాధ్యం. నైతిక పరివర్తన అనేది 
బుద్ధికి హృదయానికి సంబంధించిందికాదు. మనస్సు బుద్దిమై సాధించే విజ 
యం దేహం (ప్రసాదించే విజయంకంటే విలువైంది. | 


రెండవ సిద్దాంతం ఏమిటంటే నిజమైన పాలన హృదయాలకు సంబం 
థించింది కాని భౌతిక రాజ్యానికి సంబం ఛించిందికాదు అనేది ఈ విధంగా 
అశోకుడు, జీవితంలో (పకి దశలోను నైతిక విలువలను ఆదేశ సూతా 
లుగా పతిష్టించాడు. జీవిత నిత్య కృత్యాలను రాజకీయాలను తాత్వికంగా 
రూపాందించగలిగాడు. 


"Ashoka tried to instal Morality as the governing princi- 
ple force inevery sphere of life, and to spiritualize palitics and 
indeed all life's activities. His new ideals and dootines express 
themselves ina new language, a variety of terms invented by 
him to indicate the new measures and institutions in which these 


had materialised. '2 


అశోకుని నూతన భావాలు సిద్ధాంతాలు ఆయన అత్యాధునికంగా 
అన్వేషించిన భాషలో బోధించబడ్డాయి. వానితోపాటు ఆయన రూపొందిం 
విన కొన్ని [ప్రమాణాలు సంస్థలద్వారా ఆచరణే కృతమయా్యాయి. అనో 
1, INDIAN HAJIME NAKAMURA PAGE-94 


‘ Motilal Banarsidass Publishers private Limited, DELHI 1989 


2. Asoka - RadnaKkumud Mookerji 
Moti al Bonarsidass Publishers private LTD, Delhi. 
Page-74 - 1995 


కుడు బౌద్దతత్వాన్ని (ప్రచారం చేయడానికి కనిపెట్టిన పదాల్లో, ధర్మమహా, 
ధర్మయా (త, ధర్మలిపి, ధర్మనియమ, ధర్మ(శావణ, ధర్మ ఘోష, ధర్మ 
స్థంభ, ధర్మసంబంధ, ధర్మ సంస్థవ, ధర్మసంవిభాగ, ధర్మానుగహ, ధర్మ 
దాన, ధర్మమంగళ, ధర్మవిజయ అనేపదాలు ముఖ్యమైనవి. అంతవరకు 
పరిపాలన  పవజాలంగావున్న హిందూ పారిభాషిక పదాలకు 
(ప్రత్యామ్నాయంగా అశోకుడు - రూపొందించగలిగాడు. ధర్మంతోనే (ప్రజ 
అను సంతోషంగా కాపాడాలని, రక్షించాలని, పాలింబాలని అశోకుడు తన 
అభీష్టాన్ని పలుసందర్భాలల్లో వ్యక్కపరచాడు. అలాగే _పజలుకూడా 
ధర్మం పె ఆధారపడాలని ధర్మంపట్ల ' భకి గలిగి వుండాలని భావించాడు , 
సద్దుణ సంపన్నమైన నైతిక జీవనాన్ని అశోకుని శాసనాల్లో 'ధర్మ' అనే 
సేరుతో రూపొందించటం జరిగెంది. ఈభర్మం సంకువితమైన పరిధిలా 
కాకుండా విశ్వజనీనంగా అన్వయించడానికి అనువై నదిగానూ అన్ని సిర్దాం 
తాల సారంగాను రూపొందించబడింది. అంతేగాక ఆనాటి ఆన్ని మతాలను, 
ఈ "ధర్మబోధ" అధిగమించగలిగి ఒక నూత్న మార్గాన్ని నిర్దేశించ గలిగింది. 
ఇది చరిత్రలో ఆవిర్భవించిన మొట్టమొదటి విశ్వజనీనమైన సిద్ధాంతం. 
ఆదిమ జాతుల్లోకూడా అళోకుని . ధర్మబోధ (పవహించడానికి కారణం ఆరే్య 
తరమైన మానవధర్మం కావడమె. ఈ విషయమై చెబుతూ రాధాకుముద్‌ 
ముఖర్తీ తన “అశోక” అనే గ్రంథంలో ఇలా పేర్కొన్నారు. 


"We can now easily understand how the dharma propo™~ 
und equally among the wild tribes, the unsubducd borders of 
his empire, among all classes and ranks of society. Followers 
of different seets and denominations, males and Females house-—- 
holders and ascetics, among the civilised people’s of Hellesistic 
kingdoms in the west''1 


ఇంతేగాకుండా సెక్యులర్‌ భావరూప కల్చ్పనకుకూడా అళోకుడు ఆద్యుడు 
లాల్‌ మన్‌ జోషి అశోకుని సిద్దాంతాల గురించి చెబుతూ స్వతంత్ర భారత 
దేశంలో సంత్షైమరాజ్యం లౌకికరాజ్యాల భావనలు అళోకుని ధర్మబోధనల 
నుండే. జయించాయని అన్నారు. రాజకీయపాలన వీలైనంత స్వేచ్చా 
యుతంగా వుండాలంటే లౌకిక భావన అవసరం అన్నాడు. . సంకుచిత 


1 lbid : page-176 
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క్రి న్‌ ల్‌ 3 
సిభ్గాంతాలకు లోబడ వలసినట్టుగా బలవంత పెట్టికుండ వుండే వ్యవస్థనుగు ర్చి 
అశోకుని లౌకికతత్వం (ప్రభోదెస్తుంవె. అళేఎెని రాచరిక వ్యవస్థ సంక్షేమ 


రాజ్య భావనకు మూల మైంది. 


శ్ర 


అళోకుడు తనధర్మానికి అనుగుణ ంగా భారత దేశమంతానూతన నిర్యా 
కానికి పూనుకొన్నాడు. ఆయన అనేక బౌద్ద నగరాలు, స్థూపాలు, విహా 
రాలు, స్తంభాలు, శిలాశాసనాలు నిర్మించాడు. దివ్యవదనుడు అశోకుని 


(టీ 
నిర్మాణాలను గూర్చి అతని శిష్యుడైన ఉపగుపవునితో ఈ విధంగాచెప్పారు. 


"Those places which were in habited by tne lord Buddha 
thoss 1 shall visit, worship, and mark with memorials for bene: 
fit of remote prosperity.” 1 


బుద్దుడు విహరించిన (ప్రదేశాల్లో నేను తిరిగి పూజించి, స్మృతివిహ్నా 

లుగా ఆ ప్రదేశాల్ని విరస్మరణీయాలుగా రూపొందిస్తానని అశోకుడు నిర్ణయం 
య. అశోకుడు రెండు బౌద్ద నగరాలను నిర్మించాడు. కాశ్మీర్‌ మట 
ట్ల మైన శ్రీనగరం అందులో ఒకటి. శ్రీనగరంలో 500 బె ాద్దాశ్రమాలు 

ఈ వివమైన సమావారం కల్లనుడు రచించిన రాజతరంగిణి మన 
కందిస్తుంది. కల్ల నునికి ముందే కాశ్యేర్‌ని అశోకుడు బౌద్దానికి దానం చేశాడని 
YUANCHWANG పేర్కొన్నాడు. ఈ చైనా యాత్రికుడు వంవకి మెగా 
కాళ్మ్ళీరులోని బౌద్ధవిహారాలను సందర్శించాడు. రెండవ బౌట్టనగరం నేపాల్‌ లో 
వుంది. అక్‌ కోక్షని కుమారై చారుమతి, ఆమెబర్త చేవపాలుడు ఆనగరంలో 
స్రిరపడి బౌద్దా శ్రమాన్ని నడిపించారు, దేవపట్నంలో అళోకుని సందర్శనానికి 
చిజ్నాంగా నాలుగు స్థూపాలు నిర్మించ బడ్డాయి. అశాకుడు నగర నిర్మాణంలో 
ఒకనూత్న పద్దతిని అనుసరింబా డు. అంతకంటే స్టూపనిర్మాణంలో విన్నాణం 
యూపించారు. ఆ స్థూపాలు పర్వత శిఖరాలంత ఎత్తువుండేవని [జలు కథలు 
కథలుగా చెప్పుకొనేవారు. * మొగిలిపుత్రస్సాని ఆగోకుడు ఈవిధంగా (ప్రశ్నిం 
చాడు 2బుద్దుడు [ప్రబోధించిన ధర్మసారం ఎంతవిస్తృతమైంది అని అందుటి 


ఈవి 














క రే లనంాలెరుది. 
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ఆయన 84000 భాగాలుగా విభజింపవచ్చు అనిజవాబు చెప్పాడు. వెంటనే 
దీనికి గుర్తుగా రీఉవేల విహారాలను దేశవ్యాప్తంగా నిర్మిస్తానని వాగ్దానం 
చేశాడు అశోకుడు. ఈ ఎనభై నాలుగువేల విహారాలనుగూర్చి పాహియాన్‌ కథ 
విభిన్నంగావుంది. బుద్దుని మరణానంతరం ఆయనకు ne ఆయన 
అప్పికలపై నిర్మించబడిన ఎనిమిది స్ట్లూపాలను అధిగమించడానికి ఈ ఎన ఖె 
నాలుగువేల విహారాలను అశోకుడు కట్టించాడని, ఈ అస్థికలు (దః క అనే 
(బాహ్మణునిచేత పంచబడటం అళోకునికి యిష్టంలేదని అందుకే అళోకుడు 
ఈ నిర్ణయాన్ని తీసుకున్నాడని పాహియాన్‌ వివరించాడు. అళోకుడు ఏక 


ఇల్లీ 


శిలాస్తంభాలు నిర్మించటంలో కూడా బాలా గొప్పవాడు. పాహియాన 
ఇటువంటివి ఆరుస్త ం౦భాలు a ంబాడు. వాటిలో రెండు (శావస్తి ల లోని 
జీతవన విహార ముఖద్వారంలో చూశాడు. మరొకటి సంకాస్య (Sankasya) 
వుంది. ఈస్తంభం ఏబదిక్యూవిట్స్‌ ఎత్తువుంది. ఈ సృంభంమెన 
సింహం వెక్కబడివుంది. బుద్దుని నాలుగు చితాలుకూడా ఈ స్తంభం_పైన 
వెక్కబడ్డాయి. పాహియాను కుశ నగరంనుండి వై కాలికి వెళ్ళే మార్గమధ్యంలో 
నాలుగవస్తంభాన్ని కనుగొన్నాడు. ఐదవది పాటలీపుతంలోను, ఆరవది 
అద్నేపాంతంలో 'ను కనుగొన్నాడు. ఈ స్తంభాలు ముప్పది అడుగులకు 
తగ్గకుండా మైన సింహం చెక్కబడివున్నాయి. 


9 


5 


{9 a 


7 


యువాన్‌వాంగ్‌ YUanchwang పదిహేను స సృంభాలు గుర్చింబాడు. 
వాటిలో ఐదారు ఇప్పటికీ గుర్తింపబడుతున్నాయ్‌. సంకన్ప (52౧12558) 
లోని స్తంభం వంకాయరంగులో చాలాదృఢంగావుండి శిఖరాన గర్జిస్తున్న 
సింహంతో విలసిబ్లుతూవుంది. [శావస్తి లోని జీతవన విహారంలోని స స ంభాజను 
రాడా ఆయన గుర్తించాడు. కపిలవస్తు దగ్గరలో ఒకస్తంభంవుంది. దాన్నిపై 
సింహాలు చెక్కబడి వున్నాయి. కనకము ని రూపములోవున్న బుద్దుడి 
బొమ్మలు చెక్కబడిన మరొక స్తంభం కపిలవస్తు దగ్గరలోనేవుంది. బుద్దుడు 
బొనిహోవటానికి గల కారణాలుకూడా ఈ సప్రంభంపెన చెక్కబడి వున్నాయి. 
లుంబిసిలోవున్న స్తంభం పెన గురంబొమ్మ చెక్కబడివుంది. ఐతే యిది 


యువాన్‌చాంగ్‌ సందర్శించే సమయానికే శిధిలావస్టలోవుంది. కుకీనారా 


ల 


(ఆ 


అ లాం టా కట వాచ ఒళి ఆ అ ఇ = స ను ఇ 

వ అ శ ౫ బుద్దుడు పవలేోవడావవడ గల కాచణాలు అం బి SDI mr 

ని 

lol లై ~ 

అక బె జ mr క అ) CD ఆళ్ల అగ ని సవ ల కల 

ఈసరి రంల, సార; హే ప అ శ్ళుదారిల్‌ wey Hd అం ల కుతురు. 
అనాలా Fara 

§ త్తే న గా జ్‌ 

iy న 


పలువరాతితో నిర్మించ బడివుంది. కుశీనారలోని మరో స సృంభం బుద్దుని 
అఎవేషాల గురించిన కధకలిగి వుందని పతీతి. బుద్దునికి జ్ఞానోదయం 


Gb 


కలిగిన తరువాత మొటటిబోధ సారానాథ్‌లో చేసినదానికి చిహ్నంగా 
సారనాధ్‌లో 70అడుగులఎత్తుగల కాంతివంతమయినస్త ౦భంనిర్మింపడివుంది 


నన 


మహా హల స్టూని సొనికి ముందుభాగాన శిఖరాన పులిని కలిగివున 
౨ అఫ్‌ రట్పరిదిః వె కాలిలోని సృంభం ఏబది అడుగుల ఎత్తులో శిబ్బరా 


రజ 


రల న్‌ 


సింహం గర్పిస్తుంది. ఈ స్తంభంతోపాటు స స్తంభాన్ని కాన్ని౦.॥ 
మోమ్‌ (CANNING HAM) మొట్టమొద టిసారిగా కనుగొన్నాడు. పాటలీ 
మ్ర[త్రంలోని రెండవ స్తంభం పదిఅడుగుల ఎత్తు లోనే వుంది. రాజగృహ 


లొని స్తంభంమాతం యాఖె అడుగుల ఎత్తులో ఒక ఏనుగును ఇరా. 
కఠిగివుంది, 


ఈ స్తంభాలు బౌద్దసంస క్రైతిని (పదీప్త౦ వేయటమేగాక హిందూ 
చె దిక క వ్యవస్థకు (ప్రత్యామ్నాయంగా ని నిలిచాయి. బౌవ్షచర్మెతకు ఇవి సహ 


డు 
భారాలయ్యాయి. ఈ స్తూపాలు బౌద్ధ శిల్పకళా వైదుష్యానికి నిర్మాణ 
కూతుర్యానికి మానవ దర్శన పవారానికి గుర్తులుగా నిలిచాయి. 


తన జీవిత శె లిలో అనేక మార్పులు తెచ్చుకొన్నాడు. బౌద్ధమతానికి సంబం 
ధించిన ధర్మశ్చ (తాలను సందర్శించటం, జంతువులను రక్షించటం, రాజి 


జీ 


(ప్రసాదంలో జంతుబలి నిర్మూలనా శాసనాలను రూపొందించటం, ౨కు 
యా లా న స్‌ ” Cie జాల దష 
వలను బాధించే ఎటువంటి వినోద[కీడలు జరగకుండా గట్టిబందో బస్తా 


చేయటం, భొద్ద మతానికి సంబంధించిన పవిత్రమైన స్థలాలను కాపాడటం 
బుద్దుని జనన మరణదినాలు మరియు ఇతరము ముఖ్యమైన దొనాతను అ = 


{ 


ఖ్‌ రారా కే క 
కారిక కెఅపుదినాలుగా (ప్రకటించటం, సంఘ్మపయో జనాల నిమిత్తం ౫౮ 
న్డ్‌ ట్‌ (క్‌ లో శ్‌ ళన అలానా ఒ న 
మహాచూ[తలను నిర్మించఓటంవంటి కార్యాలను అశోకుడు నిర్వర్తైంవామ్ము 
అళకోకుడు రొ పో ల్లో ఎను గుబొమను వెక్కించటం అ 
a ష్‌ శో Mar ng me టల ఓ a 
మాద ఎవఫెందెడు య వాజ్మపనాటంలాొ చాంవాహారం తినటాడచిని శాపము 
ఖా 
5 ఇ ననన ద x ణా 
కరానా చేూడు. ఐతే ఆవరణలో ఇది సాధ్యంకాకెదని ఒకవాట౦వ౦లు. 


“It may be ౧౦౬66 that ke cid not Eecome an 2095901606 Vege. 
tarian even after his conversion: His mszat diet is limited to the 
flssh of anielopss and peacocks even in 253 B.C, sons 514 years 


after his conversion, ltis important to note that according to 
Buddhaghoza.1 


రాధాకు ముద్‌ ముఖర్జి ఈవిషయాన్ని సి.డి. పటర్టిసుండి తినుకున్నారు, 
C 


ఏమైనా ఒక బోక్రవరి అహింసను పాటించటానికి త్మీవమైన (పయత్నంచెసి 
దీర్చ కాలికంగా లక్ష్యాన్ని చేరి వుండవచ్చని ఈ వ్యాఖ్యచెబుతుంది. అళో 


కుడు ఏఎవళల్లో బౌద్ధాన్ని ఆచరించాడనే దాన్నిగూర్చి భిన్నవాదాలున్నాయి* 
రొమిల్లాథాపర్‌ ఈ విషయాన్ని నమాక్షస్తూ తన (పసిద్దగంభథం అళాక 
అండ్‌ వ డిక్తెన్‌ ఆఫ్‌ ది మౌర్యాస్‌” అనే [గ్రంథంలో ఇలా అన్నారు. 


"Many views hawe been 0007695566 on the exact nature of 
Asoka’s interpretation of Buddrism scme historians are of the 
opinion that he actually become a buddhist monk for a short 
period of his life. others believe that he was a bhikkhugatika, 
1. 65. an intermediate positive between an upasaka and a bhikku. 
The bhikkhugatika was a house holder who for certain periods 
would live in a monastry, asystem permited by Buddhism, This 
has in turn led to a controversy over the term 53౧8౧౭౧౫ upagata 
used by the king on his edicts, If he did become a monk for a 
short periord. Then it would naturally refer to this period. If: 
however he was never more than a lay-follower, then his 2౧౧౧౦౭ 
ching the sangha might be for instruction or aid in, religios matt- 
ers and not necessarily as a temporary monk. It has also been 
suggested that Ashoka was the ecclesiastical head of the sam - 
gha, but this suggestion remains unproven. Ashoka's political 
position was 50 strong thatthe sangha would have welcomed 
his active interest especially as he was personally a believer. But 
itis clear that he did not regard himself as the ecclesiastical 
head, despite his ordinances to the sangha from the fact that 
he was not responsible for summoning and directing the work 
of s0 important on institution to Buddhism as the Third Buidhist 
" Council held at pataliputra.’' 2 





పవమాన నినా నాననా లా ననన రాం కా కదా పా అమా రా ననన. కవికి ది దానా ౯ 

1. Ashoka - RadhaKumudMookherji page v 26. 

2, Ashoka And the Decline of ihe Maury as page 48 
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బౌద్దం కులనిర్మూలనాదర్శ నం 


అశోకుడు బౌద్ధానికి ఇచ్చిన వ్యాఖ్యానాన్ని గురెరివి అనేక సమిక్షలు 
జరిగినాయి తన జీవితంలో కొంత కాలం పాటు అళోకుడు యదా రంగ 
బౌద్ద బిక్షువ్నైనాడని శ్లికొంవరు చరిత్రకారుల అభి ర. మరి కొందరి 
అభ్మిపాయంలో అతనిది భిక్కగటిక దశ అంటే ఉపానక భీక్కు వళలకు 
యమభధ్యద శ = గృహస్థాశ్రమంలో ఉంటూ కొన్ని సమయాలలో ' భిక్కగటిత 
విహారములో నివశించేవాడు. ఇది బౌద్దం సమ్మతించిన పద్ద తే, ఈ అంశం 
శాసనాలలో అళోకుడు వాడిన 'నంఘం ఉపాగతౌ” అన్న వాక్యాన్ని గూర్చిన 
వివాదానికి కారణమైన కొంత కాలం పహబు బౌట్ట బిక్షువు అయినట్లయితే 
ఆ సంఘటనకు సంబంధించినదే ఆవాక్యం అయివుండవలె. అత డెన్నడూ 
ఉపాసనకు భిన్నంగా లేక హోతే సంఘాన్ని చేరటం కేవలం ఉప దేశార్థం 
అయివుండవలె. లేడా తాత్కాలిక బె నొద్ద విక్షువుగా మత విషయాలలో సహా 
యార్దయై సంఘాన్ని చేరి ఉండవలె. అశోకుడు సంఘానికి ముతాధిపతి అయి 
వాడని కొంథరు సూవిసారు. కాని అందుకు బుజువులేదు. రాజకీయంగా 
బలమైన స్థాన ౦ ఆకమింది ఉన్నందున వ్యక్త గతంగా బౌద్దంలో ల్‌ విశ్వాస 
మున్న వాడై నందున [కియాశీలమైన అతని: ఆసక్తిని బౌద్ధ సంఘం హరించి 
ఉంటుంది. సంఘానికి శాసనాలు జా కారీచేసినప్పటికి పాటలీపుతంలో మూడవ 
బౌద్ద సంగీతిసి సమావేశ వపరవినప్పటికీ దానికార్యకమాన్ని నిర్వహింవే 
ముఖ్య బాధ్యతను వవాంచనందున అళోకుడు తనను సంఘమతాధిపతిగా 
పరిగణించుకోలేదని స్పష్టమవుతుంది, అని రొమిల్లాథాపర్‌ అన్నారు. అయితే 
ఆశోకుని బౌధ్ధ ధర్మ డిక్షగురించ ఆయనే స్వయంగా బౌద్ధ సంఘానికి నేను 
నిబద్ధంగా వున్నానని చెప్పుకున్నాడు. తనకుమారుడు, కుమారై సంఘంలో 
పిత్యక్షంగా పనిచేశారు. ఇన్ని బారి తకాధారాలులభ్యమవుతున్నా అళోకుడు 
బౌద్దుడు కాదని (బాహ్మణ మతస్థుడెన హిందువే అని వాదించారు. టిబెటన్‌ 
చరిత కారుడై న తారానాధుడు అశోకుడు తాంత్రిక వౌద్దుడని (వాళాడు, 
కొందరు అశోకుని ధమ్మ బౌద్ద పాందూమతసారమని, కొందరు కాదు 
హిందూమత (ప్రత్యామ్నాయమని వాదించారు. రొమిల్లాథాపర్‌ ఈ వాదాలను 
సమీక్షిస్తూ "అనుకూలమూ, ఆపోరణేయమునై నైతికంగా ఉన్నతమైన 
జీవిత విధానాన్ని, సూచించడానికి వేసిన ప్రయత్నమే అకోకుని ధమ్మలోని 
సారాంశం అని చెప్పడం జరిగింది. అళోకుడు కొంత రాజీ విధానాన్ని అను 


అళోకుని బె బౌద్దదర్శి నం దర 


సరించాడని రొమిల్లాశావర్‌ అభ్మిపాయ పడటం జరిగింది. అశోకుని ధమ్మ 


ఎలా రూపొందింది అని చెప్పడానికి రొమిల్లాథాపర్‌ చాలా చర్చగావింబింది. 


ఒక యుద్ద కాంక్ష గలిగిన రాకుమారుడు, ఒక ధర్మ (_పబోధకుడ్లైన (ప్రభు 


మతాసక్తుఐ స్వభావగుణాలను నిర్ణయించటం కష్టం, అతడు మతంలొ 
స 


(8 


క, కలవాడనడంలో సందేహంలెదు. కాని చివరి రోజులవరకు మతా 
వారాల ననుసరించినట్లు కనిపించదు. కొంతకాలం భిక్షుక దుస్తులు ధరింది 
డా లేదా అనే అంకానికి అంత పాముఖ్యం ఇవ్యనక్కర్లేదు. యవ్వనంలో 
చిన వారినందరినీ (పతిఘటించి రాజు కావాలన్న అతని నిర్ణయం 


రణ రాజ్యుకాంక్షగల రాకుమారునిగా కన్పిస్తాడు. బౌద్ద 
అవే an 


రిశామంగా తరచూ చెపుతూ ఉంటారు. అదే ని 
స్వాకారం వల్ల పూర్వవశకు పూర్తివిరుద్దంగా తయారయి 
సగం చెపి ఊరుకోవడం అతని అక్ష్యంకాదు* 
సంకల్పించి ఉంటే రాజ్యం పరిత్యాగం చేసి మఠంలోనే 
- ఆశ్రమ స్వీకార కాంక్షకు పరిపాలనా బాధ్యతకు మధ్య 
సంఘర్షణను గురించి పెద్దగా చర్చుసాగింది. కాని 
నిదర్శనం ఎక్కడా కన్పించదు. 





వం జి 


ల థ్ధం కులనిర్మూలనా దర్శనం! 


బుద్దుడు రాజ్యాన్ని కుటుంబాన్ని వదిలి సాధించిన జ్ఞానాన్ని రాజా 
నికి కుటుంబానికి ఆవరణ యోగ్యంగా మలచటంలోని అళోకుని ఆచర 
కాత్మక వై పుణ్యం ఆధారపడివుంది, రొమిల్లాథాపర్‌ అన్నట్లు ఆది సందిగ్దా 
వస్థ కాదు. సమకాలీన సమన్వయ ధోరణి, ఇదే దార్మినికునికి వుండవలసిన 
చార్మితక దృష్ట, అది అశోకుడు సౌధింబాడు, 


ణం 


అళోకుడు మతపరమైన జంతుబలుల విషయలలోనే బాగా పట్టుబట్టాడు 


ఇద్రాన కింది జీవం-అరభి త్వాన (పేజా 
హితవ్యం నవో సమాజో కత్తవ్యో 


లు (పాణిని ఇక్కడ చంపరాచదు. బలి ఇవ్వరాదు. ఏ సమావేశమూ 
ఆరువరాదు. ఈలాటి శాసనాలు చేయడం ద్యారా అమాన వైదిక మత 
తుధానమైన బలికి ఆనకట్ట వేశాడు, 


సహజాహారంగా జంతువులను తినే అలవాటు మాద నిషేధం ఆపన 
కట్టు పట్టినట్లులేదు. రొమిల్లాథాపర్‌ ఈ విషయమై “కాబట్టి నిషేధం మత 
నంబధమైన pe బలుల మోద అని స్పష్టమౌతున్నది. భోజనానికి జంతు 


జే 


వధను నిశ షేధించినటై తే, అ అలవాటును రాజే ముందుగా తూని వుండె 
చూడు.” అని అనా రు. దీన్ని బట్టి మానవ సంబంధమైన బలిని అళోకుడు 
ట్‌ |. ఆహార విషయంలో పట్టు విడువుఆతో ఉండడం. ఒక 
చా[యమాట్‌ ఆచరణాత్మకంగా ప్రజల అను పాలించే క్రమంలో ధర్మాలను, నియ 
మాలను చట్టాలను అమలు జరుపవలసిన తీరులో మార్పులను గమనించ 
శలిగిన నేర్పును ఇక్కడ అశోకుడు (ప్రదర్శించాడు. 

హిందూ సమాజ మౌలిక స్వభావాన్ని మార్చడానికి అశోకుడు చేసిన 
os ఆచరణలో ఎంతవరకు మ రణీయమో ఆయన బేరీజు వెసు 

కుని వాటిని నిరంతరం బోధనలద్చ్వావా, చట్టాల ద్వారా (ప్రజల్లోకి తీసుకు 

లెళ్ళాడు, 


1. 


అయితె ఆయన ఇతర మతాలను హింకి కించ తేదు. (బాహ్బణుల 
ఆయన పిదాంత పరంగా మారా ఏ చూశాడు. కాని వర్ణ ద్వేషాన్ని (ప్రకటిం 


స i | శ జ ప్‌ Sea ణా డ్‌ ~~ oe 
చలేదు చమ. వరిణాముంలో అలుగే కిలాశాననం బాలా ముఖ్యబుంది. 


ఆ శాసనఠ ఇలావుంది 


"త అజ్ఞ దేవానాం పియన్స (పియదర్శీనో రాజ్‌ 

జో గ్ర రా 
భర్య చరణీన భేరీ ఘోహీ అహూఘూమో 
విమాన దర్మణచ అగ్గి, బంధానిచ అక్హాని 
దిల్వాని రూపాని దశ్చయి. తోజునం” 1 


ల 
అ 


కాని నేడు దేవానాం [ప్రియదర్శి రాజు పక్షాన ధర్మాచరణ ఫలిత6గా 
ఇరి ఘా ష దర్మ ఘోషగా మారింది. విరూనహస్తి అగ్నిఖండాడి దివ్యరూ 


అ 
పాలు (ప జులనకు (ప్రదర్శితమ రౌతున్నోయిం 


ఈశాసనాన్ని బట్టి భేక్‌మోష డర్మఘోషగా మారీంది. భండార్కర్‌ 
అన్నట్టు -- యుర్దానికిగాని (ప్రకటనలకుగాని లేదా (ప్రజలకు ఒక దృక్యాని్మి 
(ప్రకటించడానికి గానీ ముందు ఛేరి [మోగించేవారు. అశోకుడు పవిత్ర జీవిత ౦ 
ప్రారంభీంబోడు. కోవున భేధీ వాయించటం యుద్దానికి పిలుపుకాడు. కొన్నీ 
దీవ్య దృశ్యాలను వీక్షిరచడానీకి [ప్రజలకు పిలువు ఇదీ. (ప్రజలలో ధర్మతర్చ 
వతను పెంచే ఈణం ఈ దృశ్యాలకు ఉన్నందన ఆఢంకా ధర్మ ఘోష 
అయినది.” 


నీజోనిక్‌ యుద్ద భేరీ ధర్మజేరిణా రూపొంది. భారతీయ జీవన వ్యవస్థనే 
నూత్న జీవజీవాలలో మార్భింది." యుద్ధం క్షత్రియధర్మం" అని వైదిక మతం 
బోధించి రక్కపాతానికి ఊసిగొల్ప్బెంది. యుథ పీకునిక వీర మరణం సహ జు 


మని బోదించి సమాజానికి ఉపకదించవలసిన యువకుల బుద్ధీ బలాన్ని దెబ్బ 
తీసి కేవలం కండ బలానికి హిందూ ముత [ప్రాధాన్యం ఇచ్చింది. అందుకే వేయి 
సం 


వత్చ తాక ఓకా వివేకవంతుడు కూడా హింటువుల్లో పుట్టలేదు, 


భారత ఉపఖండంలో బుధుని శరువాత అశోకుడు, ఆ తరువాత అం 
శాన్‌ జం మాం we oi 
ల గాలే నూత్న లం దాట్ల (ప్రవర్నకులయా రు, 





అక్షోకుని బృదడర్శ్భనం 


హిధరిదూ “ధర్మా స భీన్న మెన ధర్మాలను అళోకుడు (శద్రగా అధ్యయ 
నం చేశాడు. అళోకుడు అజీవకులతో మెతి కలిగి ష్‌ ట్టు వారికి బనాబ 
కొండలు దానం చేసినట్లు కూడా తెలుస్తూంది, మహారా గురువు అజీవ 
మహర్షి అని ౩ స్పష్టమౌతుంది. “పింగళివత్స అనే టా అశోకుని గొ గ 
తనాన్ని బాటినట్లు తెలుస్తుంది. (బాహ్మణుల పట్ల అజీవకుల పట్ల శ్రద్ధతో 


ధర్మ మహామాత్యులు కృషి చేయాలని ఏడోస్టంబశాసనంలో "బాటినట్లు 
రొమి ల్లాథాపర్‌ చెప్పారు. 


Us 
Cn 


UN 


అశోకుడు రక్కద్వారాలు ఎప్పుడైతే మూశాడో ఆయనతో విముక్తి 
చ్వారాలు అప్పుడే తెరుభుకున్నాయి. ఆధిపత్యం 'కోసం మానవ హననం 
వసే రక కృ[సవంతుల నుండి వెదిక వాదం పుట్టింది. దాని పునాదులు తెలుసు 
కొన్న అశోకుడు _బాహ్మణుజ్జి గౌరవించి (బాహ్మణత్వాన్ని దెబ్బతీశాడు. దీన్ని 
బట్టి అశోకుడు నిరంతరం యుద్దంలోనే వున్నాడు. అయితే అది ఛాతికమైన్‌ 
జత, వౌద్దికమైంది కాదు, హృదయ సంబంధమైనది. ఇందుకు అశోకుడు 
అనుసరించిన పద్దతుల్లో మూనవతత్వం మానవత్వం పూర్ణంగా నిండివున్నాయి" 
కార్యానికి (ప్రత్యామ్నాయంగా (పేమని ఆయన పరిపాలనలో జొప్పించగలి 
గాడు. సిద్ధాంత పరమైన అంశాలు ద్వేషంతో గాకుండా చర్చతో సమన్వ 
యాన్ని సౌధించాలని అశోకుడు నుడివాడు, బుద్దుడు యుద్ధాన్ని గురింబి 
చెప్పిన మాటలు అశోకునిపైె మంవి (ప్రభావాన్ని కలిగింబాయి. బుద్దుడు కాళి 
రాజు 'వసేనుని వె మగధరాజు అజాత శ తుయుద్ధ సందర్భంగా ఇలా 
చెప్పారు. కాంతకుడు హంతకుని బారిన పడవలసి వస్తుంది. జయించినవాడు 
జయించబడవలసి వస్తుంది. నిందించే వారు నిందలకు గురికావలసి 
వస్తుంది. "1 చర్య పరిణామం వల్ల వెడు చేసిన వాటికి చెడు జరుగుతుంది, 


ఈత సందేశాన్ని అశోకుడు స్వీకరింబాడు. అశోకుడు బుద్దుని సం దేశాన్ని 
సమకాతీనంగా రూపొందించాడే కాని దాని అంతస్పారంలో ఏ మార్చు తీసుకు 
రాలేదు. నిజానికి బుద్ధుని అహింస కూడా ఆవరణాత్మకమైందే. 
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అంబేడ్కర్‌ తన "బుద్దుడు మరియు అతని దమ్మ” అనే పుస్తకంలో 
బుద్ధుని అహింస గూర్చి చెపుతూ బుద్దుడు బిక్షకుల పాత్రలో ఎవరైనా 
మాంసాహారం తెస్తే ఇ జించడానికి అవకాశం ఇచ్చారు. జంతుబలులను కూడా. 
మతపరమైన వాటి మీదే నొక్కుపెట్టినట్లు బుద్దుని ఉపదేశాలను అంచేడ్కర్‌ 
తెలియ చెప్పారు. అశోకుడు కూడ మానవత్వానికి భంగం కలిగే అహింసను 


(వబోధించడంలో ఎక్కువ నొక్కు పెట్టాడు, 


క 


కి సంబంధించినది. ఈదుఃఖా 
నికి మూలభూతమైన సౌమాజిక, ఆర్థిక అంతరాలను తగ్గించడానికి అశోకుడు. 
తగుమాత్రంగా పూనుకొన్నాడు. బుద్దుని బోధనల్లోని (ప్రధాన స్యూతమైన'సకల 


బుద్దుడు చెప్పిన దుఃఖం “అంశాతి” “అలజడి 


జీవులను (శేమించటమే మెడి, అనే ధర్మాన్ని అనుసరింవి అన్ని రంగాల్లో 

అశోకుడు మైతికి ప్రయత్నించాడు, వైదిక మతం ఇహలోకాన్ని నిర్లక్ష్య = 
చేసి స్వర్గ సుఖాన్ని బోధిస్తుండగా బుద్దుడు “మనం నిర్వర్శి ౦చే [కియలన్నిం 
టికి మనపై ఆధిపత్యం వహించేది మనసే స్సే. అన్ని పరిణామాలకు మనసే 
కారణం" అని బెప్పాడు, 


ఈ సూత్రాన్ని అశోకుడు ఎంతో నిబద్ధంగా పాటించాడు. మనస్సు 
యొక్క స్థిరత్వాన్ని, మనసు యొక్క లోతుని అశోకుడు గుర్తించి మనసులో 
ధిర్మం ముద పడటం కోసం బౌద్ద ధర్మ నివేదనకు అత్యున్నత కళాఖండాలు 
రూపొందింవాడు. ఒక మనిషిని బాధించకుండా వుండటం ఒక సామాజ్యాథి 
నేతకు సాధ్యంకాదు. అయినా అళోకుడు సర్వవిధముల (పయత్నింబాడు:* 
చివరకు బందీల యోగక్షేమాలను పరిశీలించే ఉద్యోగుల నుదైేశింవి అశోకుడు 
ఇరా అన్నాడు, 


“బంధన బద్దన విదానాయె మొజ్టాయె 
ముఖ్ఞాయెవ ఇయం అనుబంధ వజావతి 
వాకలూఖికా లేతివామ హాంకేలివానియా 


క నా 


న్‌ 
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సంతాన వంతులైన బందీలను, వ్యాధి పీడితులను వ విడిపించ 
డంలోను బందీల యోగక్షేమాల పట ట్ల శ్రద్ధవహించడంల్‌ ను కొర్యదీక్ష కలిగి 
ఉఊండవలె, లేనిచో బాధ్యత రహితంగా (ప్రవర్తించిన వ వారౌతారు.” 


ఖైదీ చేయబడిన నేరస్తులు ఆనేరం చేయడానికి వెనుక సామాజిక ఆర్థిక 

ఆహ మానత లనేపధ్యం అవుతుంది. ఈవిషయం అళోకుడు గమనింవాడని వ 

దుకే నేరనిరోధానికి మూలమైన అంశాల పట్ల జాగరూకత వహించాలి అనే 
తాత్వికాంశాన్ని గుర్తించారు. 


వర్ణవ్యవస్థా మూలాలను కదిలించడంలో కీలక మైనది. జీవనవ్యవస్టలోనే 
సమూలమైన మార్పులు తీసుకు రావటం, వర్ణవ్యవస్థా పునాదులు కూల్చడ- 
తోను అంత్యజ సాలను జన జీవన (స్రవంతిలోకి (పవహింపచేయడంలోను బుద్దు ఏ 
విషయంలోను అశోకుని విషయంలోను బోధకు సంబంధించినంత ఆచ రణలో 
జరగలేదని రొ మిలా థాపర్‌ అన్నారు. 


“వెనాతో పోల్చి చూస్తే వర్ణష్యివస్థకు సంబంధించిన నియమావళి 
రూపాందడంతో భారత దేశంలో సాంఘిక నీతి వెనుకంజవేసింది. బుద్దుని 
(ప్రయత్నం కూడ విఫలమైంది. పరివాజక సంఘాలు సహితం వాలా వరకు 
చురకి కి సన్యాసాలద్వాఠా వ్యక్తి మోక్షానికి మ మాతం పరిమితమైనాయి. మశాం 
తరికరణం, భిక్షా (ప్రధానం వినాలౌకిక సమాజం మోక్షానికి స్వయంకృషి ఎ 
ఆధారపడవలసిందే. అంత్యజులను సర్వదా సంఘ బాహ్ములుగా పరిగ; 
ణించేవారు., (బాహ్మణులు, [శమణులు సహితం అంత్యజుని మానవమాతుడుగా 
పరిగణించడానికి సాహసించేవారు కాదు. సమాజంలో అదృష్టహీనుల క్రింది 
వర్ణాలు సాంఘిక (ేయస్సునుసాధించటాని కె అశోకుడు చేసిన (పయత్నమే 
మహా మాతుల నియామకం. అదొక సాంఘిక సంక్షేమ పద్దతి కాని 
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వర్ష్ణవవస్టలోని కాఠిన్యం వల్లఆ [పయత్న౦ కూడ ఫలించలేదు. 
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రొమిల్లా థాపర్‌ అభిప్రాయం కొంత నిజమే అయినా ఎదర్శనం పవ 
వించినా సమకాలంలోనే మొత్తం ఆచరణ రూపంలోకి రాదు, హిందూ వాడా 
నికి ప్రతా్యమ్నాయంగా ఒక వ్యవస్థా రూపాన్ని ఆలోచించడమే ప 
నిక రూపం దాన్ని ఆచరణాత్మకంగా ఒక వ్యవస్థను రూపొందించాలనె ఉ బై 
శం బుద్దునిలోనూ, అళోకునిలోనూ బాలా బలంగా పున్నాయి. వారు తీసు 
కున్న [పేమ మార్గం పరివరనకు సంబంధించింది కాబట్టి ఆక్రమం బాగా 
ఆలస్యంతో కూడుకొంది. దాని ఆచరణాత్యక రూపం వీరి కాలంలో బలంగా 
ప్రయోగించబడిందనేది సత్యం. ఆచరింపజేసే అధికార వర్గం, ఆచరించే 
(ప్రజల్లో బలంగా పాతుకొని వున్న వర్ణతత్వం, అస్పృశ్యతా భావం పునాదులు 
విట్టెం గట్టుకుని వుండడం వలన బౌద్ధానికి కులనిర్మూలనా కార్యక్రమం ఒక 
యుద్ధంగా సాగింది, 


అశోకుని మిద అత్యుత్తమైన చర్చగావిందిన రొమిల్లా థాపర్‌ అశో 
కుని ధర్మం ఒక జీవిత విధానమని నిర్వచించింది. 


“The 0౧4౧౧4 of Ashoka emerges as a way of life incorporat- 
ing a number of ideals and practices, Abstinance from killing 
was an important principle, as also was the insistence of consider- 
౭2 ౨ familys relationships and social relationships, whether these 
were between parents and children, elders and young people, frie 
nds, or various ideological sects. What would be regarded as ౫ 
programme of social welfare, in the twentieth century parlance 
suchas providing medical facilities, good communications and 
prohibiting useless expenditure on Superstitions was included., 1 


“ధమ్మం అనేది అశోకుని దృష్షిలో ఒక జీవితవిధానం. అది అతనికి 
పరిచయమున్న తత్సవేతల నై తిక బోధనల సారము బహుశా స్వీయ జీవి 
తానుభవసారం కూడ అమిువుండవచ్చు. ఆ జీవితవిధానం ఉన్నతస్థాయి 
సామాజిక నీతిమోద, పారబాధ్యతలమోవ ఆధారపడింది. అంతేగాక అళో 


కుడు కేవలం సై ద్ధాంతికుడై న (వాహ్మణుడుకాదు. వర్ణవ్యవస్టను గురించి 


1. Ashoka and the Decline of mauryas— 
Romila thapar page 181 
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ఆదర్శ ప్రాయంగా చిత్రించిన సిద్ధాంతంగా కాక, నిత్యజీవితం దృష్ట్యా తన 
ధవ్మూన్ని రూపొందించాడు, లౌకిక సంబంధాల సక్రమ అవగాహన మై 
ఆధారపడిన వైతన్యయుత సాంఘక (ప్రవర్తన ఏ సమాజాని ee 
అవసరమని అతడు గమనింవాడు. కాని నాటి సమాజంలో హ్మణ 
బోధనల ఫలితంగా ఆ ప్రవర్తన క్రమంగా అంతరిస్తున్నది. వ్యక్తిగత 
యోగ్యతను బట్టిగాక జన్మ అనే అదృష్ట ఫలితంగా ద్విజన్ములకు (పత్యేక 
సదుపాయాలు, హక్కులు సంభ విస్మవని [బాహ్మణుల బోధనలలోని సిద్దాంత 0. 
అశోకుని సూ!తాలు ఆ సిద్దాంతాన్ని ఖండించినాయి. సాధారణంగా 
"పెక్కు సమాజాలలో కన్పించే సాంఘీక డాంభికత్వ్యాన్ని పరిహరించి, మాన 
వత్వ సిట్టమైన సాంఘిక ప్రవర్తనను అళోకుడు కాంక్షించినాడు. స్వర్గ 
సెఖ్యంవంటి అధ్యాత్మిక భావనలో (ప్రజలకు పరివోయముంది. అటువంటి 
(పతిఫలాల ఆశచూపటంద్వారా సాంఘిక బాధ్యతను కేవలం నచావార 
వర్శనగా గాక ఆధ్యాత్మిక [పాధాన్యం ఉండి నిర్వ్యాజంగా అనుసరించే బాధ్య 
తగా ఉదాత్త స్థానానికి కొనిపోవడానికి అశోకుడు [పయత్నించాడు.” 1 


Fy 


మానవతా సిద్దమైన సాంఘిక (ప్రవర్తనకు రూపకర్త అశ నోకుడు. భారత 
భూఖండంలో సాంఘీక వ్యవస్థానిర్మాణం రాజకీయ నిర్మాణంకంటే గొప్పది" 
ఒక స్మామాజ్యాన్ని రూపొందించుకోవటానికి ఒకబలమైన సె న్యముంటేవాలు" 
పిరయోధులు దాన్ని సాధించగలుగుతారు. కాని ఒకసామాజిక వ్యవస్థ అలా 
ఎర్పడదు, తరతరాలుగా వున్న పునాదిని కూల్చేయాలంటే, అంతకుముందు 


Us 


నిర్మించబడిన కట్టడాన్ని బలవంతంగానూ చట్టాలద్వారానూ కూల్చడాని 
కుదరదు. కొన్నిసార్లు రాజశాసనాన్ని కూడా (ప్రజలు ధిక్కరిస్తారు. అది చు 

పిక పరివర్తనద్వారా మాత్రమే సాధ్యమౌతుంది. మానవుడు తనకుతాను పు 
ర్నిర్మించుకునే (క్రమంలోనే సమాజాన్నికూడా పునర్నిర్మించ గలుగుతాడు" 
హిండారాజులు నిర్మించిన పితృస్వామ్య విధానానికి భిన్నంగా అళొకుడు 


యాం 


ల 1 


మాతృస్వామ్య సంస్కృతిద్వారా దిన్ని సాధించాలనుకొన్నాడు. మాత్ర 
స్వామ్య సంస్కృతికి మూలబీజమైన తల్లి తనాన్ని అశోకుడు (ప్రవర్మించాడు' 
ఆయనకు భిక్షువు గుణాలున్నాయి. బుద్దుడు చెప్పినట్లు భిక్షువు ఒక యుద్ద 
(ప్రియుడు. అంతేకాదు హరుడుకూడా. 
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"శిష్యులారా! మునం యుద్దం చేస్తాం కనుకనే కారులయ్యాం 


త 


వేనికొరకు మనం యుద్దం చెనాం (పభూ” 


ఉదాత్త గుణాలకొరక, ఉన్నత లక్ష్యం కొరకు భవ్యజ్ఞానం కొరకు 
; యుద్గంచేసాం. అందుకేమనల్ని జూరులంటారు. ధర్మం ఎక్కడ డయితే 


6 
ధి 
దారితప్పుతుందో అక్కడ పోరాడేందుకు వెనుకాడకుండా వుండాలి. నోరు 
ప 


అశోకుడు ఈ విధానాలను స్వీకరించాడు, బుద్దుని బోధనల్లోవున్న 
ఊ దాత్త గుణంకో సం ఉన్నత, లక్షా 1అకోసం అయన నిరంతరం తపించాడు. 
ఎన్ని రాజ్యాలు జయించాడు ఎన్ని తలకాయలు నరికాడు అనే దానిమోవ 
చకవరి గొప్పతనం ఆధారపడివుండగా ఎన్ని మనస్సులు మార్చాడు అనే 
చానిమిద ఈ చక్రవర్తి దృష్టి, కేం దీకరించాడు రాజ్యం ఒక 
ఒక సిధ్ధాంతాన్ని (ప్రజలచేత అనువర్కింప చేయాలంటే ఆ ధార్మిక సంస్కృతికి 
సంబంధించిన సామాజిక వాతావరణాన్ని కల్పించి చక్రవర్తి మాటమిదచ 
(ప్రజలు గౌరవాన్ని సంతరించుకున్న పు: మాత్రమే అది సాధ్యమౌతుంది, 

అశోకుడు రాన్ని విశ్వవ్యాప్త ప౦ చేయాలని కృషిచేశాడు 


"Thereign of Ashok also represents a crucial erain the 
history of Buddhism, which became transformed into a univer- 
sal religion from a discipline originally, practised by only a smal} 
grou of followers. 1౧ this perioc Buddsism lost its anarchial nat. 
ure and constructed a politica! and social philosophy. After his co- 
nversion to Buddhism he strove for the diffusion of this religion, 
sending missionaries to various countries.’ 2 








1 డా॥ బాబాసాహెద్‌ అంకేడ్కంర్‌ రచనలు 


సంపుటం నీ - పేశ-404. 
2. Indian Buddhism - Hajmie Nakamura Page-95 . 
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క 
fe 


“ర్మనం 


ఒక మనిషిని మరొక మనిషి _పేమింపోడమ మనేది వా. 
చొదంలోసని అంతకి, దుఃఖ నివారణ, చుమభావం. ఈ భావాలకు 
మా। వుడు ఎక్కడున్నా స్పందిసాడు అని తెలుసుకున్న ఆగోకుడు ఈ భావ 
జాలాన్ని (పపంచవ్యాపి పిత౦గా (ప్రచారం ౮చేకాడు, బుడి యు ఆసు 
కాలంలో విస్తృతమైన (పయాణంబేశాడు. ఆయన పర ్యటించిన వాని 
ముఖ్యమైన స్థలాలు ఉక్కథ (వ్వగథ్స, నాదిక (నాదిగ) న. 
(అశొపుర)  ఘోషితరమ (గోష్టితారామ) నలంద అప్పన (అపనాథ ) 
ఒతూమ (ఏతమ)లలో ఆయన పర్యటించడాన్ని అంబేడ్కర్‌ పేర్కొన్నాడు, 


ఇంతేగాక డా॥అంబేడ్కుర్‌ బుద్ధుడు సందర్శించిన సలాలను ఇలా 

పేర్కొన్నారు. ఒపసద (ఉపాసవ) ఇబ్చానేకల (ఇచా ఏనుకల) బోందలకప 

(భందలకుర్చ), కుశినార (కుశాసగల, ఇంతేగాక దేవదహా, పవ, ఆందసంద 

నాతవ్య, అనుపియ ఉగస్యలను ఆయన సందర్శించాడు. ఆయస [పవా 
0 


@ 
నంగా శాక్య, కురు, అంగదేశాలను విస్తృత తిరిగాడు. 


డ్డ 


ఈ [పదేశంఅంతా కాలినడకనే తిరిగాడు. స్మ నటన? ఇ ఉప 
రహాగించలేదు. బుదుడు కొన్ని కేం్యదాలమోద పథానంగా టృష్బిని 

౧ | : రు 
ందీకరించాడు, 


oh 


ళ్‌, 


(శావస్సిని 7 లసార్లు, రాజగ్భహను ఓ ఉసార్లు సరద ఇంచాడు. ఎ 
తాత్వికుడె నా ముందు తనకు అనుకూలమైన కేంద్రాన్ని నిర్మించుకుని అక్కడ 
నుండి సందేశాన్ని ఎంతదూరమైనా తీనుకువోతారు, అశోకుడు బుద్దుని 
చనికాన్ని పూరిగా అనుకరింబాడు. ఆయన నిరంతరం బౌర్ధాన్ని విశ్వ 

వ్యాప్తం చేయటానికి దృష్టిని నిలిపాడు. 


ము 


అప్పటికి భారత భూభాగంలో అశోకునిరాజ్యం పడమట అ వాతం 
ఉత్తరాన కాక్మీర్‌, నేపాల్‌కూడా అతని సామాజ్యంలోనివే, తృతీయ 
సంగీతి త రువాత, (తిపిఠ కాల అ సహాయంతో (ప్రచార రంచెయడానికి క 


Sent ఎవి | 
కుక ధర్మప్రచారకులను ప పంపించాడు, అశోకుడు |పచారం బసిన ౫ దాన్ని, 
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పొట్ట స్థవిరవాదం అంటారు, అది దరవాదం పేరుతో సింహాళంలో 
ఈనాటికీ కొనసాగుతుంది, అంతేగాక బౌద్దం అక్కడనుండి బర్మా కంబో 
డయా. లావోస్‌ మొదలైన అనేక (పాంతాలక్షృ వ్యాపింవింది. రాజీ 


mn 
స 


ఫృహంలో జరిగిన (ప్రథమ సంగితిలో జరిగిన చర్చలను సంగహింవిన 
వారిని స్థవిరులు (పెద్దలు, వృద్ధులు) అంటారు. వారు (వచారం వేసిందే 
సవిరవాదం, ధేరవాదం. 


అ 


(పథమ సంగితి బించిపారుని పుతుడె న అజాత తుని కాలంలో జరి 
గింది. ద్వితీయ సంగతి నూరెళ్ళ తరువాత అదే శిభనాగ వంళానికిచెందిన 
శాలాళశోకుని కాలంలో వైకాలిలో జరిగింది. అందులోనే బౌద్దసంఘం 
స్థవిరవాదులుగా, మహాసాంఘికులుగా వీలిపోయింది, సంఘనియమాలను 
సమకాలీనంగా సడలించాలన్న వారేమో స్థవిరవాదులుగాను, యధాతథంగా 
పాటించాలన్న వారేమో మహాసొంఘికులుగా పేర్కొన్నారు. 


అశోకుడు స్థవిరవాది. ఆయన సమకాలినంగా బౌద్ధాన్ని ముందుకు 
తీసుకెళ్ళాడు. (ప్రపంచవ్యాప్తంగా వైనా, మంగోలియా, కొరియా, టిబెట్‌, 
జహాన్‌, బర్మా, థాయిలాండ్‌, కంబోడియా, సింహళం మొదలయిన దేశాల్లో 
ఈనాటికీ సజీవంగా బౌద్దంవ్యాప్తి చెందడానికి అశోకుని కృషి ఎంతై నావుంది" 


రక్క(సవంతికి అడ్డుకట్టవేసి, ధార్మిక నదీనదాలు పారించే మానవమనో 
క్షేత్రంలో మానవతా పంటలు పండించిన అశోకుడు ఆచరణాత్మక బౌద్ద 
దార్శినికుడు. (ప్రత్యామ్నాయ (ప్రవర్తకుడు, x 


PIS 


ear SG eat ట్ర 
Ey జుశేోేనుని బో టదర్శనలి 


అ బలో ఏలే ఇ విభిన్న శాఖలు 
త శ 


బుద్దుని నిర్వాణానంతరం బౌద్ధం అనేక కొఖలుగా విడిపోయింది. 
ఆయన (పభోదించిన సిద్ధాంతంగూర్చి, ఆశమ ధర్మాలు గురించి విభిన్న 
మాదాలు వచ్చాయి. వైశాలిలో జరిగన బుద్ధ సమావేశంలో "“విద్యపుత్తకు 
అను" బౌద్ద బిక్షువుల నుండి వెలివేయడం జరిగింది. ఈ “విద్యపవుత్త కులు' 
యహాసంఘాన్నిఏర్పాటు చేసి బుద్దుడు చెబుతున్నవి మార్పులు లేకుండా 
ఆనునరించేవారిగా ప్రకటించుకొని మహాసాంఘికులుగా వారు ఎర్బడ్డారు, 
వసుమితుడు చెప్పిన (ప్రకారం మహాసాంఘికులు (కీ. పూ. ఓ00 నుండి 
ఒక శతాబ్దం పాటు ఏకనవ్యవ్యవహారికులుగా లోకోత్తరవాదినులుగా, 
కుక్కువికులుగా, బహు పతీయులుగా ముందుకు వెళ్ళారు. 

ఒక శతాబ్దం తరువాత (పజ్ఞాప్తి వాదకులు, కె టికులు, అపర శి లులు 
ఊత్తర శైలులు ధేరవావము వెశాలిలో జరిగిన సంగీతిని నిర్వహించిందె, 
అంతేగాక క్రీ, పూ. మొదటి రెండవ శతాబ్దిలో వచ్చిన ఆలోచనలకు వునా 
యలువేసింది. హైమవతులు, ధర్మగుప్తులు, మహిశాసకులు, కాళ్యపులు, 
సం కాంతులు, వాత్సిపుతీయులవాడాన్ని ధేరవాదాన్ని ఆధారం చేసుకొ 
ఇచ్చాయి. వాత్సిపుతీయులు ధర్మోత్త రేయులుగా భ(ద్రయానికులుగా, సమ్మె 
తయులు, చెన్నాగరిలుగా విడివడ్డారు. 


లు ఎఫ్‌ ళా << 
క్రీ. పూ. రెండవ శతాబ్దంలో ధేరవాదులు, హేతువాదినులుగాను 
పన్వాస్ని వాదులుగా పిలువబడ్డారు, 
అబన 


మహాసాంఘికులు శరీరమంతటా మెదడు వుంటుందని, శదిరమం 


టెకీ ఆలోషునా శక్తి వుంటుందని చెప్పారు. (పజ్ఞాప్తి వాదులు మనిషి అ 
కోకుఐడా మరణించటం జరగదు. ఏ మనిషి మఠః ణీించటానికై నా అతని 
కార్యాలే కారణం అని భావించారు. (వతి బౌదవాడానికి మరో బౌద్ద వాదా 


నిక్‌ చెప్పుకోతగ్గ 1 తేడాలులేవు, అచరణలో కల్రిసివుండ లేక గుంపులుగా విడిపో 
యిసవే ఎక్కువ. బయట సమాజంలో జనంలోకి వెళ్ళినిలబడిన చౌద్ద బాంబులు 
సర్వాస్తివాదులు, వైభాషిక వాదులు, యోగాకారా, విజ్ఞానవాదినిలు, 

మాధ్యిమికవాదులు లేదా జూన్యవాదులుగా కన్పిస్తున్నారు. పాళీ సాహి 
త్యంలో చెప్పబడినట్టుగా ఛేరవాదం పె హిందూవావ (ప్రభావం ఉందని 
చెప్పడానికి ఏ ఆధారాలు లేవు. వె భాషికులకు, సౌాంతికులకు ఆలోచనలో 
వున్న తేడాలు పెబుతూ--- 


“The differencs between the Vaibhasikas and the Sautranti- 
kas that attracted the notice of the Hindu writers was this, that 
the former believed that external objects were directly perceived: 
‘Where as the letferbelieved thatthe existence of the external 
objects only be in‘erred from the diversified knowledge.1’* 


"”'ఏణరత్న' తని 'తర్కరహస్యదీపికి లో సద్దర్శన ప 
గురించి బబుతూ వైభాషకవావం 'ఆర్య సమ్మిత్తియ వాదమే అంటాడు, 
“'ణరట్నుని [పకారం వస్తువులు కాలదశోలు, ఊత్పత్తిదశ, ఉనికిని నంత 
3ంచుకొనే దళ, శిధిలదశి, 'నిర్మూలనవశ' అని నాలుగు వళల్లో 
ఉంటాయి. 

పాటలీ ప్కుతలో జరిగన మూడవ సంగీతి సమయానికి వద్దెనిమిది* 
కాఖలుగా బొద్రమతం విడిపోయింది. జుద్దుడి మరణం తరువాత శ86 నంవ 
తరాలకు ఈ సమావేశం జరిగంది.  యాంగ్‌వాంగ్‌ 'వనుమిత” అనే 
గ్రంథంలో 18 సైక్స్‌గా (శాఖలు) రాశాడు. బుద్దుని నిర్యాణం తరువాత 
శ కాబ్దంలో బౌద్ధ మత స్టికిని వివరించడానికి ఈ వార్జు(పటం) ఇచ్చాడు. 
1 Madhavacarya's క samgraha, chapter 1. 
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రంాంయంగ్లు 
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ఈ శాఖల్లో కొన్నీ శాఖలు వారి వాద (పతి పావనలకు సౌహెత్యాన్ని 
గూడ స్పృశించగలిగారు. మహాసాంఘికులకు, వినయపిఠ కాల ద్యారా వారి 
సాహిత్యాన్ని రూపాందించుకోగలిగారు. ఈ మహాసాంఘికులే తరువాత 
మహ్మాదీయులై నారు. మహాసాంఘికులు మాధ్యిమికులు యోగా కారులుగా 
రెండు శాఖలుగా ఎర్చడ్డారు. వీరి వీరిశాఖలకు సంబంధింవిసాహిత్యాన్ని 
రూపొందించుకున్నారు. 


వీటిలో వినయపిఠ కాలు, అభిదమ్మ  నూతాలు ముఖ్యమైనవి 
సర్వాస్తి వాదినుల వై భాషికాలు గూర్చి తరువాతి కాలంలో వచ్చిన 
(చాహ్మణ సాహిత్యంలో (పన్తావించ బడ్డాయి. సర్వాసి వాదినులు “అభిదమ్మ' 
సాహిత్యంపై ఆధారపడే వాణ్ళు* అయితే వారికి భిన్నమైన శాఖగా చెప్ప 
బడుతున్న సౌతాంతికులు నూతాల మోద ఎక్కువ అహార వరహాలు. 
వారు అభిదమ్మని వ్యతిరేకించారు. అభివమ్మ కోశభాషమ్యములో సమ్మతీయు 
ఆకు సాహిత్యముంది కాని, అనేక విభాగాలుగా వీలివుంది. దానిని ఒక 
సల ఇక రూప ంలేవని వ్యాఖ్యానించబడింది. కథావస్తులో 'రాజగిరికలు”, 
'సెద్దార్థికులు', 'పూర్వశై లికులు, అపరశైె లికులు మొతాన్ని "అంధకులలో 
కరః “ఉత రపధకులు” కాటుల్యులు కలిపి మహాహన్యతా వాదిను 
లుగా లేదా హేతువాదినిలుగా పిలవబడేవారు. 


సర్యాస్తివాదం?- 


బుద్ధుని నిర్వాణానంతరం ౨00 ఎండకు కాత్యాయనీ పుతుడు “అభి 
ధర్మ జ్ఞాన ప్రస్థాన శాస్త్రంను రాశాడు అని తెలినుకొన్నాం. దీనికి కని 
ష్కుని రల 'విభాషి అనువ్యాఖ్యానం రాయబడింది. రెండూ సంస్కృత 
(గ9ంధాలే. అభిదమ్మ పిఠకం బుద్దవచనమని నమ్మి దాని నాథారంగా గొని 
కాత్యాయనీ పుతుడు తన జ్ఞాన వస్థాన శాస్తాన్ని రచించాడు. సర్వా స్తి సివాద 
ధర్శనం డీసి? 'పెఆధారపడింది. 'విభాషిను (ప్రమాణంగాగలవారు వై వె భాషికులు. 


ఈ |గంధాలిపుడు వెనా ఛాషలలో గల అనువాదాల్లో దొరుకుతున్నాయి, 
కాశ్మీరు వై భాషికులకు కేందంగా ఉండడంవలన వీరికి కాశ్మీర వై భాషికు 
అను” పేరువచ్చింది. అయితే సర్వాస్తి వాదులందరూ 'విభాషి నామోదిం 


బెద్దదర్శనం ఆ విభిన్న శాఖలు i01 


పటేదు, కాళ్మీరములో కూడా వై భాషికులు కాని సర్వాసివాదున్నారు, కాకీ 
రానికి బయటవున్న సర్వాస్తి వాదులను "జహిరైళకి 'పాళ్చాత్య" "అపరాతంకి 


లను పేర్లతో పిలుస్తారు. వసుమి[త్ర, ఘాషక, బుద్ద దేవ, ధర్మతాంత, భాదం 
తాదులు ఐఏ భాష కులు, 


కాశ్మీర వై వెభాషిక నామమునాశయించి అభిదర్మమును వసుబంధుడు 
డీ శ, 4వ శతాబ్దిలో 600లకారికలతో వివరించాడు, దీనికి అభిద మ్మకోశ 
మని పేరు. దీనిపై “అతడును, స్థిరమతి, వసుమిత్ర, దిజ్ఞాగ యళోమిత్రులు 
వ్యాఖ్యలు రాసిరి. దీనిని “కోశోకారకి అనే [గంథంలో సుభదుడు ఖండిం 
చాడు. వసుబంధుడు వై భాషికుడు కాకున్నను ఆయన [గంథం మాతం 


సర్వాస్సివ వాదులకు మాన్య is థం అయింది. 


"అతీత నాగత ధర్మములు, స్వలక్షణముగల పదార్దములు కూడ 
దవ్యసత్తులే యన (త యధ్విక ధర్మముల అస్పి త్వమును పతీపాదించువారు 
సర్వాస్తి వాదులు. బాహ్మమగురూపము. అంతరమగు విజ్ఞానవ ము రెండును 
సః ప్రతంత్రంగా వున్నవని వీరంటారు. వీరి దృష్టలో అవన్ని (వతీత్య సము 
త్పన్నములే. ఆలంబనం లేనిదే విజ్ఞానం వ్యుత్పన్నం కావని అతీతానాగాగత 
వస్తువు లేనిదే జ్ఞా నము పకా మవుతుంది. ఉత్పన్నము కాదు అతీతము 
లేనిదే అనాగతములను కర్మఫలము నీయలేదు. విపక్వకాలమున విపాక 


గ 


హేతువు అతీతమే! కాబట్టి అనన్యము, అతీతము అనాగచము అగున 


రూపము” అని సర్వాస్తి వాదులు వ్యాఖ్యానించారు. సర్యాస్పి వాదులు ఇంకా 
ఇలా ఇస్టం 


"స్వలక్ష్యణమును ధారణము చేయునది ధర్మము. ధర్మములు వ్యవకీ 
రణములు, వాటివి ఏరవచ్చును. విభాగింపవచ్చును. ధర్మ (పప్రవచనయము 
(పజ్జయను చిత్త ధర్మ లక్షణము దాని వలన నిర్వాణము వచ్చును. ఇదే పర 
మజ్జానము. ధర్మముల _స్వలక్ష్మణము సామాన్య లక్షణము. క్‌ు 
నిర్వాణ ప్తి యగును. 
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మల సహితములు, 'మల రపాతములు అని ధర్మములు రెండురకములు. 
ఆర్యమార్గమును వదిలిన సంస్కృత. భర్మములన్నియు సాషవములే [వత్య 
యముల అన్యోన్య సమాగమముచే, అనో సం పేక్షితములై. చేయబడిన ధర్మ 
యులు సంస్కృతములు, ఇవి జాతి జరాస్టితులు కలవి; అనిత్యములు, సంభా 
దులు ఇట్టి ధర్మములు అసంస్కృత ధర్మములు అనా(సవములు. ఆకాశము, 
మార్గసత ము, (పతి సంఖ్యావిరోవము, అపతి, సంఖ్యానిరోధము ఇవి 
అసంస్కృృత ధర్మములు న! 

బౌద్ధ కాఖలు ఆయా(ప్రాంతాల (పజల భాషలను ఇట్టి బోధించేవారు. 
సర్వాసి, నదులు ఉత్తర- దక్షిణ (ప్రాంతంలో సంస్కృతంలో. బౌద్ద 
ధర్మాన్ని బోధించేవారు. అక్కడ (ప్రజలు సంస్కృత భాషలో ఎక్కువ పరిచ 
యంలో వున్నారు. మహాసాంఘికులు సంఘంలోని అతి పెద్ద శాఖ తూర్పు 
a శాఖగా బౌద్ద ధర్మాన్ని ఎ (ప్రాకృత భాషలో బోధించేవారు. as 

జ్యుంలో వాడుకభా పెన అపభంశ "భాషలో సమ్మితీయులు బోధ చేసే 


బుద్ధుడు బోధించిన పాళీభాషలోనే ధేరవాదులు బోధించేవారు. బుద్ద 
రాజులు సూక్ష్మంగా చెప్పిన విషయాలను బౌద్ద శాఖలు క్లిష్టతరంగా బోధిం 
చాయి అందువలన కొంత సంక్షిష్టత వచ్చింది. 


థేరవాదానికి అత్యంత సన్ని హితమెంది సర్వాప్తి వాదమే. సర్వా స్తి 
వాదాన్ని గూర్చి. పిచై. చాపట్‌ ఇలా వ వ్యాఖ్యానిస్తున్నారు. 
“This school and that of Sthaviravadins are Realists. For 
them, the external World-and its constitnents parts, the dharmal 
have a real existence. therefore this school believes that all things 
exist, and exist continuonsly - in the part and the- future as we’ 
as in the present.2" 

“ద్రజ్ఞప్తి మాతమే ఆత్మ, స్కంధపంచకమే ఆత్మ జీవుడు. ఇది పరి. 
రామ శాశ్వత పడార్థంకాదు. వెభా షకులు సస్వభావ వాదులు, బహుధర్య 
వాదులు, వారు శాశ్వత (ద్రవ్యమును దేనినిగాని ఒకే మూల కారణమును 
దేనినిగాని ఒప్పుకోరు, 





J. విజ్ఞాన సర్వస్వము = పేజీ - 97 
తెలుగు భాషాసమితి - హైదాబాద్‌ 
2. The Cultural Heritage of India — page-468. 
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సర్వాస్తి వాదులు 14రకాల పరమాణువులు వున్నాయని చెప్పారు. 
ఇందు జ్ఞానెం్యద్రియములు 5విషయములు. 41మహాభూతములు, రూపములు 
సంఘాతములలోనికెల్ల సర్వ సూక్ష్మములై నవి పరమాణువులు, అవి ద్రవ్య 
ములు కావు. వీటినే కల్పొములనియు అందురు. .ఉపచయము, సంతతి, 
జరత, అనిత్యత ఇవి రూపక లాపముల లక్షణములు. సర్వ సూక్ష్మ కాలము 
క్షణమైనట్లు సృప్రతిఘరూపముల నర్వ నూక్ష్మభాగము పరమాణువు, అది 
రూప పర్వంతకమే కాని అవినా(కాదు. నిత్య్మముకాదు.”2 


వీరు జగత్తులోని ధాతువులను విశ్వసిస్తారు.. అందుకే దిరికి నామ 
రూప జగత్తు, దాన్ని నిర్మించిన ధాతువులన్ని యదార్థమైనవి. ఏ (పత్యేక 
వస్తువుకు అస్థిత్వం లేకపోయినా, అన్నీ కలసిన నంఘహాతానికి అస్తిత్వం 
కలదని అంటారు. మానవుడు పంచస్కంధాలలోను 75 ధాతువులలోను 
ఏర్పడతాడు. వ్యకి నకించినా ఈ ధాతువులు నిత్యం అన్ని జన్మల్లో కొన 
సాగుతాయి. పూర్వజన్మల్లోని ధాతువుల ఫలితమే ఈ జన్మ. దీని ఫలితమే 


ఈ వాదాల వలన బొద్దతత్వళాస్త్రం కొంత క్లిపతరమైనా హిందూ 
వాదుల ప్రశ్నలకు విసృతమెన సమాధానాలు దొరికేటట్లుగా తాత్విక పునాది 
విసృతమై సంస్కృత భాషలోకి కూడా బాగా (పబారమె (చాహ్మణవర్ష్శంలొం 

ధి య oe a 
మేఢావివర్గాస్ని కూడా బౌద్ధం ఆకర్షింవింది. (బ్రాహ్మణాలు ఏమాత౦లొపలి- 
చొర బడ్డా అది కొంత గందరగెళానికి, కొంత (బాహ్మణవాద భాయయలుక్రు 
గురోయినటైే. బౌద్ధానికి కూడ ఇబ్బంది తప్పలేదు. అయినా అది విస్తృతి 

cc థి నక 
మైంది. దేశం ఎల్లలు దాటి (ప్రపంచంలో ధార్మిక, తాత్విక, మానసిక కెం 
దాలు నిర్మించింది. బొద్దం లోని (గూపులు సమాజంలో కొంత గందర 
గోళాన్ని కలిగించినా మేధో సంపన్నతను బాగా పెంచాయి. పదార్థం 
విస్పృతిని, పునాదిని బాగా చర్చించాయి. అదేస్థాయిలో పదార్హాన్ని గురించి 
ఆలోచించే మేధకు అనేక (ప్రశ్నలు వేసి అనేక సమాధానాలు రాబట్టి వాటి 
సమన్వయానికి కూడా కృషిచేశారు. 
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వైదిక వాదంలో విస్పృతిలేదు. అది ఆధ్యాత్మికి వాథంగా అభివృద్ధి 
వైందింది కాని తాత్వికంగా అభివృద్ధి చెందలేదు. స్వర్గనరకాలు సుఖభోగాలు 
అభూతకల్పనలు వైడికవాదంలో పెరుగుతూవబ్బాయి మేధస్సు పెంచే 
ఆలోచనలు తక్కువ చేశారు, బౌద్దం మేదస్సును విస్తృతం చేసింది ఇలా 
బౌద్ద శాఖతో మెదడుకు పదును పెట్టిన వాదం నాగార్జునుని మాధ్యమికవాదం, 
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టన ల కో రాధ్యవింక వార 


భారతీయుల తత్త్వవింతనలో నాగార్జునునికి (ప్రముఖస్థానం వుంది. 
ఆయన జీవించిన కాలంలో వివాదం వుంది. పూర్వ చర్శిత కారులు ఆయన 
కీ,పూ[ 4వ శతాచ్చివాడని పేర్కొంటున్నారు. ఆధునిక చరిత్రకాదులు 
(కీవూ। నివ శతాబ్రివాడంటున్నారు. పాహియాన్‌, హుయాన్‌ తాంగ్‌, ఆలె 
రూని రాతలనుబట్టి (క్రీ1శ। 7వ శతాబ్ది వాడుగా తెలుస్తుంది. శ్రీ గణనధ సేన్‌ 
ముగ్గురు నాగార్జునులను పేర్కొన్నారు. బౌద్దాబార్యులలో ఒకడైన నాగా 
రునుడు, కాశ్మీర్‌ ప్రాంతంలో ఒకడె న నాగార్జునుడు, వె జ్యాబాయ్యలల్‌ 


సతీష్‌ చటిర్జి తన ‘An Introduction to Indian Philosophy’'లో 
నాగార్జునుడు క్రీశ; నివ శతాబ్దానికి సంబంధించిన వాడన్నారు. నాగార్హు 
నుడు [క్రీశ। ఏ శతాబ్దాలకు సంబంధించిన వాడనుకొవచ్చును. ఆయన 
రచించిన “మాథ్యమికశాస్త్ర' అనే (గ్రంథంలో మాథ్యమిక వాద తత్వ? 
హాన్ని రూపాందించాడు. మాథ్యమిక వాదం మహాసాంఘికవాదం నుండి 
ఆవిర్భ వించింది, బుద్ధవాటం మైన నాగార్జునుని [(వభావం ఎంతపుందం పె 


18 చాద్ద శాఖలకి ఈయన వ్యవస్థాపకుడుగా జపాన్‌లో పిలవబడుకున్నాడు. 
నాగార్జునుడు స గ ఆయన ఎన్నో పుస్త కాలను రాసినా ఈ 
పుస్తకాల్లో కొన్ని మాత్రం [పవారంలో వున్నాయి. "మాథ్యమిక కొరిక 
ఒకటి, "అకుతోభాయ' నాగార్జునుడే. ఇది టిచెటన్‌ భాషలో రాశాడంటారు, 
చిని సంస్కృత మూలం ఇపుడు దొరకడం లేదు. టం ఈ 
గ౦ింథం కూడ టిబెట్‌ ఎన్‌ భాషలోనే, దొరుకుతుంది. బందకీరి' అనే 
సంస గ్రాత్‌ (గంథం టి టిబెటన్‌ భాషలో భద్ర పరచ బడింది, మూల మాథ్య 

మిక కొరికలు గుదించి తెలుసుకోవడానికి ఈ (గంథం ఎంతో వపయోగపడు 
తోంది. "సిరమతి' ఈ ఈ [గంథం వైనా భాషలో అభ మవుతుంది. 


“"హాన్యత సప్తతి, న వర్శని "'యుక్తిశాప్తి కా వైదల్క 
నూత, వైదల్య (పకరణ, హాపజ్ఞా శొపారమిత ఉపదేశశా గ్ర “ “దశ 
భూమి విభాస శాస్త్రం , జ "మిగత." "పతీత్య సముత్పాద 
హాహపయ కాశిక్క, సుహ హృల్లేఖ, రత్నావళి, “నతుస సవ, / 'ధర్మధాతస్తో త్ర, 


“మహాప కధానో త్పాద గాధ" “ఏకళ్ళాకశా త భవసం[కాంతిసూ (త “ఉపాయ 
హృవయ' ఈ (గంధాలు ఆయన సరుమోద లభ్యమౌతున్నాయి. 


_— 
Cy 


ఒల్లు ద. శాల 
గా జుం ము? కొ 


రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ నాగార్జునుని గూర్చి 


"నాగార్జునుడు బహుముఖ, పళ్హాకాలి. బౌద్ధ దర్శ నముల్లలో మంచి 


ot 


పతిష్టన ందుకొ నిన మాథ్యమిక దర న అతడు లోకమునకు (పసాదిం 


గ 


చెను. అతనిని యోగియని, సిద్ధుడన్‌ ఎ పిలుస్తున్నారు. అతడు సిద్దనాగార్జు 
నుడ గుట సందేహాస్పదమైన విషయము. ఏలన స్ట సం[ప్రదాయమ నకు 
చెందిన వృజయానము నె నాగార్జునుని తరువాత వవారుశతాబ్లములకు (పాదు 


యు 
రృవించినది కావున దార్శినిక నాగార్జునుడు సిద నాగార్హునుడు ఒక్కలే 
అనుటకవకాశం లేదు. నాగార్జునుని ఆయుర్వేదాబార్యునిగా కూడ తలంచు 
చున్నారు, రస, ధాతు, భిస స్మముల (పక్రియలకు ' అతనిని అబు బార్యనిగా భావి 
చుటకు కొన్ని ఆధా క లేకపోలేదు. కాని నాగార్జునునివని (ప్రసిద్ధింప 


బడిన అన్ని (గ్రంథములు అతనివి కావు”! 
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నేడు గుంటూరు జిల్లాలోని నాగార్జునకొండ నాటి శ్రీపర్వతము. దీని 
మోద నాగార్జునుడు తంత్రయాన మహాపీఠాన్ని స్థాపించాడు. నాగార్జునునికి 
పూర్వం నుండే ఆ[పదేశము మహా విహారములకు, వైతన్యములకు, విద; 
ద్వరులగు బౌద్ద భిక్షువులకు ఆటపట్టయి విఖ్యాతి గాంచినది. అందుకే 
నాగార్జునుడు ఆ ప్రాంతాన్ని ఎన్నుకొన్నాడు. 


నాగార్జునుడు శాతావాహన వంశ సంభూతుడగు రాజునకు అదర్శపా 
(తుడు, ఆప్తమ్మితుడు. అతడు తనకు పరమాప్తుడెన ఆ గౌతమి పుత్ర 
యజ్ఞశ్రీ శాతకర్ణి పేరున పత్రమొకటి రచించాడు. దీనినే "సుహృల్లేఖ 
అంటారు. 


నాగార్జునుడు బుద్ధుని "అనాత్మా' దార్శినిక సిద్ధాంతాన్నే నాగార్జు 
నుడు హన్యవాదమన్నాడి. ఈ హన్యవాదానికి (పతీత్యసముత్ప్చాద వాదం” 
అద్వైతవాదం, అజీతవాదం వంటి పేర్లు కూడ వున్నాయి. 


డా! సర్వేపల్లి రాధాక ఎష్టన్‌ శూన్యతాసిద్దాంతాన్ని గూర్చి ఇలాఅన్నారు. 


“By, sunyata, therefore, the Madhyamika does not 
meen absolute non-being, but relative 5061౧01 


భిక్షువులు సక్రమంగా (క్రమశిక్షణ పాటించకపోయినలట్టే తే వారిని 
తొలగింబాలనే నినాదంలో ఈయన (పసిద్ధిబెందాడు. అలా ' శోలగించిన 


వారు రివేలమంది వున్నట్లు తేలింది. ఈయన్ని బౌద్దుల అన్ని శాఖలు 
తమ(పతినిధిగా గుర్తించాయి. 


"భట్టారక నంది, భట్టారక పరమసేన, భట్టారక నమ్యక్‌ క్ష 
అనే ముగ్గురు యోగకరులు సిద్ధాంతాలను (ప్రవేశ౩ పెట్టారు. వారి తరువాత 
అసంగసోదరులు వచ్చారు. నాగార్జునుడు శ్రీపర్వతం పై పెన రసాయన విధా 
వంతులైన 500 మందిని హోషించినట్టు తారనాఢ్‌ చెప్పారు. 





1 2500 years of Buddhism—P. V: Bapat; page= 107 
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0 06 help of the art of alchemy, he maintained for 
many years five hundred teachers of the Mahayana doctrine at 
Sri Nalendra, Then he brought under control devi Candika.*‘1. 


నాగార్జునావార్యులు 108 దేవాలయాల్లో 106 కేంద్రాలను ప్రారం 
భింవారు. -ఇప్పటివరకున్న వః ఫ్రవస్టను. చండిక చూసేది. అది మహాకాళకు 
అప్పజెప్పారు. వజానలోని బోధివృక్షాన్ని ఏనుగులు పాడుచేస్తున్నపుడు 
దాని వెనుక- రెండున ంభాలను కట్టించి వినాశనం నుండి కాపాడాడు. కొంత 
కాలానికి ఆస్సంభాలపెన, సింహాల పెనవున్న 'మహాకలి విగ్రహాలు (ప్రతిప్టిం 
వాడు. కొన్నాళ్ళు దీని వలన రక్షించబడింది. మర్షా అది శిధిలమవుతుం 
దని గమనించి దాని చుట్టు రాతి గోడను కట్టించి 108 వైత్యాలు నిర్మింప 
జేశాడు. అంతేగాక నాగార్జునాబార్యులు శ్రీధాన్యకటక చుట్టూ (ప్రహరీగోడ 
కట్టించి, ఆపహరీలకు వెలుపల 105 వైత్యాలు కట్టించాడు. 


"ఆయన 'వ_్రాసేన' ఒకనది వలన శిధిల మవృతుందని భావించి ఏడు 
అతి పెద్దరాళ్ళపైన అటు ఇటు బుద్దుడి బొమ్మలు వచ్చేటట్లు శిల్పించి, ఆరా 
ళ్ళతో ఆనకట్ట కట్టి నీటి ఎద్దడికి శిధిలంకాకుండా - చూశాడు అని తారానాథ్‌ 
తన "హిస్టరీ ఆఫ్‌ బుద్ధిజం ఇన్‌ ఇండియా అనే పుస్తకంలో వాళారు, 
రాళ్ళమిద చేక్కబడిన శిల్పాలు నదీ (పవాహాల్లో |ప్రతిబింబించేవి. 


...అంతేగాక చిలవలగా వున్న మహాయాన నూత్రాలకు ఎక నూ(తాలను 
నాగార్జునుడు తెచ్చాడు. అయితే ఆయన హన్యవాద సిద్ధాంతం వేదాంత 
వాదానికి దగ్గరగా బౌద్ధాన్ని తీనుకువెళ్ళిందని డా॥ చంద్రధరళర్మ అభిప్రా 
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Tis 


"lt is to the credit of Nagarjuna who | in the 
second century that he for the first time synthzesiyed the 
seatteved doctrines of the mahayana- sutras. His work was 


ably carried by his disciple Asyadeva, sunyavada brought 
buddhism closer to Vedanta"1 


డేవిడ్‌ కలుపహన్‌ (94/10 ౮. KALUPAHANగA)టిబెట్‌ ' కధను 
ఆధారంగా చేసికుని నాగార్జునుని బాల్యం గురించి చెబుతూ” బాల్యంలో 
నాగార్జునుడు అల్పాయుష్కుడవుతాడని ఒక జ్యోతిమ్కని ద్వారా తెలుసుకొని 
ఆయన్ని ఒక బౌద్ధ భీక్షువుగా చేయాలని నిర్ణయించు కొంటారు. అయితే: 
అమితాయువారణి "ని నలందలోని రాహుల్‌ భద. వద్ద అభ్యసించి కుమార . 
(వాసిన కావ్‌ సెంగ్‌చ్యువాన్‌ (KAO-SENG- -CHUAN) అనే (గ్రంధంలో. 
నాగార్జునుడు అద్భశ విద్యను (పయాగించేవాడని తెలుస్తుంది. 


నాగార్జునుడు అదృశ్యంగా ఒక అంతఃపురంలోకి వెళతాడు. అయితే 
లోనికి వెళ్ళేసరికి విద్యపని చేయలేదు. రాజభటులు వెంటబడ్డారు. నాగార్హు 
నుడు తప్పించుకుని వస్తాడు. క్షణికమైన ఆనందాల కోసం జీవితాన్ని 
వృథా చేసికోకూడదు అనే బుద్దుని ధర్మసూతాలు ఆయనకు: గుర్తువచ్చాయి" 
నాగార్జునుడు చ వాద్దంలోకి అలా వచ్చారని ఈ కథ చెబుతుంది. 


నాగార్జునుడు అసలైన బౌద్ద సంప్రదాయం కొరకు అన్వేషించాడని, 
సాంప్రదాయాన్ని (పజ్ఞాపారమిక సాంపదాయంనుండ్‌ అతడు 
తెలుసుకున్నాడు. అతడు నాగులనుండి ఈ విషయాన్ని తెలుసుకున ట్లు 
రూపకాలంకారంలో చెప్పాడు. ఆ నాగుల్లో అతి [పధానుడుగా బుద్దుడు. 
అని చెప్పబడింది. అందుకే ఇతనికి “మహానాగి అని, బిరుదు ఇవ్వబడింది. . 
గొప్ప సర్పము, గొప్ప ఎనుగు అని బిరుదుకు అర్థము, ఈ. రెండు కూడా 
జ్ఞాపకశక్తి, విచక్షణా శక్తి అనే రెండు శక్తులకు [పతీకగా పున్నాయి. 
పజ్జాపహారమిత సాంప్రదాయం ఇదే రోజుల్లో భారతదేశములో బాగా 
పసిడి చెందినది. 


ఈ బొ 


వ 


గా 


ళ్‌ 
her 





1 Acritical study of Indian Philosophy -Chandhradar sharma 
Motilal Banarsidass New Delhi 1987 . page-329 
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. (వజ్ఞాపారమిత సూత్రాల విషయంలో పూర్తిగా సంతుష్టుడ య్యాక 
నాగార్జునుడు ఇతర బౌద్ధ బోధనలు అన్వేషణ కొరకు వెళ్ళినట్టుగా ఆయన 
జీవిత చర్శితలోని ఘట్టాలు తెలియ జేస్తున్నాయి. “సద్ధర్మ పుండరీక [గం 
ధాన్ని అయన చూశాడు. బుద్దుని తరువాత శిష్యగణం సద్దర్మ పుండరీకాన్ని 
(ప్రధానం చేసి దీన్ని మొదటి మహాయాన (గ్రంథంగా భావించారు. నాగార్జు 
నుడు ఈ [గంథాన్ని అధ్యయనం బేసి దీన్ని అధిగమించాడు. 'ప్రజ్ఞాపార 
మితి సాంప్రదాయంలో వున్నటువంటి విలువైన తాత్విక అంశాల చేత 
ఫావితమైన నాగార్జునుని అంతకుముందున్న వాదనలు పెద్దగా (ప్రభావితం 
నుటేక్రహో యాయి. నిజం చెపా ఎలంటే (పత్యేక బుద్ధులు (శావకులు అనే 
వాళ్ళ విషయంలో తీవవాద మహాయానులకు భిన్నంగా నాగార్జునుడు ఆలో 
కుంచాడు, |పాధమిక చర్చల ఎడ నాగార్జునునికి వైముఖ్యం వున్నదనే 
భావనని ఇది రూపుమాపుతుంది. 


(2 


- న్‌ 


వినయ సూత్రాలకు వ[కభామ్య౦ వెపినోచ్ళ అధిభౌతిక వాదులతో 
చర్చలో మొగ్గలి పుత్త తిస్స తీవ్రవాది కావలసివచ్చింది. బౌద్ధ సందేశాన్నీ 
విప స్ర్రృతపరవాలనే అళోకుని బాధ్యతను నెరవేర్చడానికి మొగ్గల పుత్త తిస్ప 
ఇంత తీవంగా వ్యవహరించవలసి వచ్చింది. 


అళోకుని కాలంనుండి నాగార్హునునికాలంవరకు మొగ్గలి వుత్త తిస్స 
సూత్రాలే ఆసమాన్యంగా చెలామణి అయ్యాయి, నాగార్జునుడు తనకున్న 
తాత్విక జిజ్ఞాసతో ఎవరి ఆదేశం లేకుండానే తన బాధ్యతగా ఒక విలువైన 
యే ద్ద (గంధాన్ని ఆచార్యనాగార్హునుడు రవించాడు. 


బౌద్ధ . తత్వాన్ని నాటి సమాజానికి: అన్వయింబిన మొగ్గలివుత్త 

ఈఫ్ప ధర్మముకై వెన ఎక్కువ నొక్క పెట్టినాడు. ఆ తరువాత ' 500 సంవ 
= రాలా వచ్చిన నొ నాగార్జునుడు అప్పటికి ఏంతో అభివృద్ధి వెందిన తాత్విక 
ఉశొలోని పరిస్థితులను తాను రూపొందిస్తున్న తత్వకశా (హానికి అన్వయం చేయ 
నికి ఎంతో | కన్టపడవలసి వచ్చింది. అయినప్పటికి ఎంతో విలువ. న విశే 


షణ చేయగలిగే దశకు నాగార్జునుడు ఎదిగాడు. అని డేవిడ్‌. జె, కలుపహాన్‌ 
తన [గంథం "HA ee of Buddhist Philasaphy "లో అన్నారు. 


iil 


 గ౧|౦౬ burdened by ny such responsibilities, Nagarjuna 
was able to confine himself primarily to the philosophical issues, 
and therefore was able to produce one of the most remarkable 
treatises ever compiled by a.Buddhist. lt is also possible that Mo. 
ggaliputta - tissa had to deal with philosophical issues relating to 
the conceptions of person (౧౪౮౪౪౭18). phenomena (dhamma}), and 
transcendence( Lokottaravadayjin their nascent stages, By the time 
of Nagarjuna, almost five centuries later, these metaphysical 
theories had come to be presented with greater sophistication, 50 
he task was not made easy for him. Yet he se;ms to have risen 
to the occasion equipped with an extremely analytical mind." 


నాగార్జునుని తాత్విక ఆలోచన సమస్త మానవ జాతికళ్యాణానికి ఉద్ది 
శించబకింవని బి. యస్‌. యల్‌ హనుమంతరావు గారు ఇలా అన్నారు. 


సమస్త మానవాళిలో తాదాత్మ్యతను మహాయాన "బౌద్ధనైతిక 
సూత్రాలు (పతిపాదించాయి. ఆ సూతాలకు ఆంధులు కట్టుబడే వుండేవారు. 
వారిచ్చిన బహుమతులు నమస్త మానవజాతి కళ్యాణానికి ఉద్ధెశింపబడేవి. 

ఆబార్య నాగార్జునుడు తన “లోకతితస్తవి ఇలా ముగిస్తాడు. 


యచదానాప్తం మయపుణ్యం 
స్తువత్యం స్థుతి భాజనం 
అనిమిత్స బంధినాపీఠం 
భూయాత్‌ తేనా విలంజగత్‌ 


సొమాన్య (ప్రజలు కూడా ఇదే న్ఫూర్తితో ఉండేవారని జగ్గయ్య పేట 
శాసనం వెల్లడిసోంది. ఒక వణిక (పముఖుడు ఆందులో ఇలా అంటాడు 


మహాయాన శ్రాద్ధం ఆరు రత్నాలు (పసాదించిందని హనుమంతురావు 
గారు ఇలా అన్నారు. 





1. A History Buddhist philosophy- David J. Kalupahana 
Motilal Banarsidass publishers - Delhi - 162 
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అవార్య నాగార్జునుని సుహృల్లేఖ, రత్నావళి పటిష్టమైన (ప్రభుత్వ 
యం[తాంగం, సుఖమైన సామాజిక జీవనము మున్నగు లౌకిక సమస్యలను 
నిశితదృష్టితో పరెశీలించాయి. నాగార్జున ఆర్యదేవ అసంగ, వసుబంధు, 
దిజ్నాగ, ధర్మకీర్మి అనే ఆరు వజ్రాలతో భరతవర్గము అలంకరింపబడినదని 
టిబెట్‌ వాజ్మయం తెలియచేస్తోంది. ఆ ఆరు వజాలలో నలుగురు ఆం|ధులు 
కావటం గర్వించ వలసిన విషయం, 


మహాయాన బౌర్ధానికి ఆంధ్రదేశం జన్మస్థలం. థెరవావ బౌద్ధానికి 
ఆం(ధుల సేవ అపారము, ధాన్యకటకము మహాయానానికి ఆయువు పట్టు. 
చాగార్జున కొండ ప్రాంతంలోని పల్లవబొగ్గ ధేరవాద బౌద్ధానికి మూలకేం[ద 
మైన శ్రీలంకతో సంబంధాలు కలిగియుం డేవి. శిహల విహారము, మహిళా 
వనవిహారము, "వనవిహారాలు ధేరవాద విహారాలుగా (పేసిద్ది చెందాయి. 
క్రీ! శ శివ శతాబ్ది మధ్యకాలంలో శ్రీలంకకు వెళ్ళిన వై తుల్యకుల (వైత్య 
కులలో ఒక తెగ) పె పె శ్రీలంక బౌద్దులలో తీవ వ్యతిరేకత వ్యక్తం అయింది, 
హౌళీ సంస్కృతిని "రక్షించే ఉద్దేశ్యముతో శ్రీలంకలోని మహావిహార వాసి 
నులు ఢేరవాద  పునరుళ్లీవనానికి ఉద్యమింబారు. స్మృతి పథంనుండి 
దూరమైన పాళీసంస్కృతి తిరిగి పొందేందుకు ఆంభమహావిహార వాపినులు 
బుట్ట ఘోషని శ్రీలంకకు పంపారు. 0. 0. కోశాంబి, సుకుమారదత్తు మున్నగు 
చరిత్రకారులు పల్నాడులో కోట నెమలిపురి - గోడలూరు [మొరంద కేత్రిక) 
బుద్ద ఘోషని నివాసస్థలంగా గుర్తించారు, శ్రీలంకనుండి తిరిగివచ్చి బుద్ద 
-ఘౌషడు నాగార్జునకొ ౦డలోని కులధమ్మగిరి, శిహల విహారములోని బోధి 
వృక్షభాయలలో 'విసదమగ్గ ను (వాకాడు. అది ధెరవాద బౌద్ధం'పై 
(చామాణిక నిఘంటువు” 1 


మహాయాన బౌద్ధం సమాజం అట్టడుగు (ప్రజల్లోకి పయనించడానికి 
(ప్రయత్నించడంలో భాగంగా వారు బౌద్ధమతాన్ని కళాత్మకంగా మలిచారు 
బౌద్ధ ధర్మాన్ని శిల్పకళానై పుణ్యంతో దృశకరింప వేశారు. ల న్గూపాలు, 
వైత్య గృహాలు, విహారాలు, ఉద్దీప్త చైతన్యాన్ని కలిగించేవిగా వుండేవి. 





4. బౌద్దం ఆంధ్రము 
ఆచార్య బి, యస్‌. ఎల్‌ హనుమంతరావు, పేజీ -- 11 
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నాగార్జునుని కాలంలో మహాయాన బౌద్దం ఒక ఉద్యమంలా నడిచింది. 
మహాయాన బౌద్ద కేందంగా నాగార్జునకొండ ఎలా అభివృద్ధి వెందింది. 
అనే విషయం బి. హెచ్‌. ఎట్‌, ఇలా వివరిస్తున్నారు. 


“మహాయాన సిద్ధాంత కర్త బోధిసత్వ నాగార్జునునిక్షై శ్రాయజ్ఞ శాతకర్ణి 
శ్రుపర్వత మహావై త్య విహరాలను నిర్మింవినాడు. 3 పర్వత పశ్చిమ పాదం 
లోనే ఇక్ష్వాకుల రాజధానియెన విజయపురి విలసిల్లుతూ ఉండేది. శ్రీపర్వత 
విజయపురి ప్రాంతమే నేడు నాగార్జునకొండ (ప్రశస్తి వహించింది. ఇచటి 
మహాచైత్యం బుద్ద ధాతువుపె నిర్మితమైనట్లు శాసనాధారం దొరికింది. శ్రీపే 
ర్వత విహారాన్నే 'పారాచతి విహారమని _వెనా యాతికుడు పాహియాన్‌ 
పేర్కొన్నాడు. ఇది పర్వత సానువులో తొలిచిన ఐదంతస్తుల భవనమని, 
ఇందు విశ్వవిద్యాలయాన్ని, (గంధాలయాన్ని నాగార్జునుడు నెలకొల్పినాడనీ 
వివరించినాడు. బౌద్ద ధర్మంతో పాటు నాగార్జున విద్మాపీఠంలో ఆయుర్వే 
దము, రసాయనిక, ఖగోళ శ్యాస్తాలను బోధించేవారు. ఇందుకు దర్శనంగా 


ఇచటి (త్రవ్వకాలలో రసాయనిక కాస్త [ప్రయోగాలకు ఉపకరించే పరికరాలు 
అభింబినాయి. 


శ్రీ పర్వత ఇక్ష్వాకు చక్రవర్శి వీర పురుషదత్తుని కాలంలో మహా 
చ(త్రమైంది. అతని అంతఃపురాంగనలు స్తూపవిహార చెత్యాలయ శిలా 
మంటప చతుశ్శాలలనేకం నిర్మించి శ్రీ పర్వత క్షేత్రానికి నూతన శోభను 
చేకూర్చినారు. ఈ స్థూపాలు అమరావతి రీతిలో మలచిన శిల్బాలతో... అలం 
కృతములై నాగార్జువకొండను అమరావతికి మించిన కళాక్షే(తంగా మార్చి 
నాయి. ఇచటి క తళ! మహాయాన శాఖలకేగాక దేరవాదులకు సె సెతం 
నివాస సౌకర్యాలుండేవి. సింహాళ విహారం (వత్యేకింది సింహళ భేరవాదు 
అకు ఉఊ ద్రశింవినది. బౌద్దాం[ధుల ఉఊదారమత్త సహిమ్హతకు, ఇంతకు మిం 
చిన నిదర్శనమక్కరలేదు. శ్రీ పర్వత శిఖరాలనుండియే మహాయాన ధర్మ 
జ్యోతులు వైనాా గాంధార, సింహళాది దూరదేశాలకు (పసరించినాయి.” 
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ఆచార్య బి. యస్‌. ఎల్‌. హనుమంతురావు 
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ఇం(దియ గోచరమవుతున్న [పపంచం ఒక ఆభాన ఉన్నట్టు కనప 
డుతుంది. అంతిమ దృష్టి నుంది అది హూనం ఆవాస a యదార్దం, 


"ఎందు చేకనంటే వ్రపంచంలో వ. (ప్రతీత్య 'సముత్పన్నం. అంటె 


ఒక వస్తువు వుండడం వల్ల మరొక వస్తువు సిద్ధిస్తున్నది. మొదటి వస్తువు 
లేనిదే రెండవ వస్తువు లేదు. 


ఒక కుండను చే యడానికి మట్టి, కుండలు చేయువాడు, సారె ఇంకా 
నిళ్ళు (తొక్కువాడు అన్ని వన్తువులు అంధరి [శమకలిసి కుండ తయారవు 
తుంది. కుండకు స్వత సిభ్ధ మైన వునికిలేదు. అందుకే అది హన్యం అని 
నాగార్జునుడి వాదన, 


వస్తువులకు స్వభావత్వం లేదు. కనుక అవి ఉత్పత్తి కావడంలేదు, 
నాశనం కావటంలేదు. అవి రావడంలేదు. పోవడంలేదు. మాధ్యమిక వా 
దృష్టిలో ఆభాసమాత్రమైన ఈ లోకంలో దేనికి స్వత సిద్ధ ఉనికి లేదు. అంతా 
కూన్యమే అది నాగార్జునుడి వాదన. 


నాగార్జునుడు తన వాదనా బలంతో అన్ని హన్యమని నిరూపించాడు 
ఆత్మని ఈశ్వరుణ్ణిలేడని నాగార్జునుడు హన్యవాదాన్ని తత్వశాస్త్ర ౦ంగామలివారు. 
బుద్దుని వాదాన్ని విస్తృతం చెయవలసిన నాగార్జునుడు బుద్దుని సంఘవాచం 
స్థానంలో తన హన్యవాదాన్ని (ప్రతిష్టించాడు, హన్యవాదం ఒక సామాజిక 
వాదంగా కంటే ఒక తాత్విక వాదంగా, తర్మవావంగా (ప్రసిద్ధి చెందిండి, 
అయితే బౌద్ద ఉద్యమ పరిధిని అది పెంబిండి, శూన్యవాద౦ ఆ తరువాత 
పాందూ వాదులపై కూడ తనము[థ బలంగా వేయగలిగింది. 


అయితే హిందూవాదం బౌద్ద కోట గోడల్లొకి (ప్రచ్భన్నంగా జెర 
బడడానికి కూడా ఈ వాదం అవకాశం కల్పించింది. 


ఆచరణవాదులు అవకాశ వాదులు హాన్యవాడాన్ని సమంగా క స్వెక 
రించొడంతో భాన్యవాదం వలన బౌద్దం ఎంత విసృత మైందో + అంత 
గందరగోళాన్ని సృష్టించింది. 


బౌద్ధ వర్శనం ; 9 


అయినా బౌద్దానికివున్న ఆచరణవాదం ద్వాఠా మహాయానంలో 
అది అట్టడుగు సమాజంలోకి (ప్రవహిందవింది. ([బాహ్మణవాడం ఎత్తుగడలను 
చిత్తుచేసి ఆదిభారతీయులై న దళితుల సామాజిక కళాజీవితంలోకి మహాయానం 


చొచ్చుకుపోయింది. 


మహాయానంలోని విజ్ఞానవాదశాఖ లేక యోగాబారం ఒక మహోద్య 


ఇద ee J 
మంలా పెల్లుబికింది. షో 
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విజ్ఞానవాదం = అసంగుడు 


ఆసంగుడు “మహాయాన నూతాలంకారి గంథంలో తన సిద్దాం 
తాన్ని ప్రతిపాదించాడు. అసంగుడు ఒక గొప్ప మహాయాన బౌట్ట సిద్ధాంత 
కర్మ. అసంగుడు గాంధారలో నివసించాడు. అదినేడు త క పిలు 
వబడుతోంది. ఈఖాందర నేడు ఆపఫ్టనిస్తాన్‌ లో వుంది. అసంగుడు పురుష 
పుర(పెష్వార్‌) లో జన్మించాడు. తడు య. కుటుంబంలో 
పుట్టాడు. మొదట అసంగుడు తన సోదరులతో కలసి బౌద్ధ హీనయానానికి 
సంబంధించిన = శావస్తి వాద" శాఖలో చేరాడు. ఆగాఖలో అతడు తాత్వికంగా 
తృప్తిని పొందలేకపోయాడు. తరువాత అసంగుడు మహాయాన బౌద్హుడెన 
మైైతేయనాధుని చేత (పోత్ప్సహించబడి. హన్యవాదాన్ని అధ్యయనం 
చేశాడు. ఈయన మహాయాన బౌద్ధంలో టప్రసిద్ధిచెంది సూర్య పభాసమాధి' 
అని పిలువబడ్డాడు. 

ఆసంగుడు తొరానాధుని [పకారం ఒక (వా వాహ్మణునికి ఒక క్షత్రియ 
స్త్రీకి వుట్టివవుతుజు, హుయాన్‌ సాంగ్‌ అసంగుడు పుట్టింది గాంధారలో 
అయినప్పటికి కొన్నిగాధల్లో అయాధ్యగా కూడా చెప్పబడింది ఆని చెప్పాడు. 


మైైతేయనాధుని దగ్గర జ్ఞానాన్ని పొందిన తరువాత మగధ సమాపం 
లోని ధర్మాంకుర అరణ్యంలోనె మఠంలో తన బోధను [పారంఖించాడు, 
తరువాత గగురీలోని ఉస్మపురి విహారానికి చేరి 'గంవీరపక్షు”ని తన 
సిద్ధాంత పరిధిలోకి తీనుకు రాగలిగాడు. వివరి పండెండు సంవత్సరాలు 
నలందలో గడిపి చివరకు రాజగృహలో మరణించాడు, 


అసంగుని మహాయాన బె నర్రా నిక ఎందుకు (పభావితులయ్యారో పెబుతూ 
డా (MRర్స్రను రేఖ తత. ఇలా అన్నారు. 


"The Buddha had already institutionalised religion for 
the tirst time in India. Many morasteries had been built and a 
new community of monks could be seen. A monk had to 56 
vere all his worldly ties and live a life of a wandering mendicant 
He meditated and lived and led avery austere life, The disci- 
pline of vinaya regulated his life. Even 90 the recitation and 
the principles of the Great vehicle charmed many people and cau- 


ght their imagination. So, many people were attracted to Mahay- 
ana Buddhism." 


విజ్ఞానవాదానికి మూలపురుషుడు [క్రీస్తళకం రెండవ శతాబ్దికి చెందిన 
మై తేయనాధుడు. ఆయితే ఈవిజ్ఞాన వాదాన్ని ముందుకు పీసుకు వెళ్ళెడానిక్‌ 
బహుళ _పచారాన్ని తెచ్చి పెట్టినవాడు అసంగుడు. వసుబంధుడు, అసంగుడు 
ఇట్దరూ అన్నదమ్ములు. ఇద్దరూ మొదట హీనయాన బౌద్ధానికి సంబంధిం 
చిన వారే. తరువాత అసంగుడు విజ్ఞానవాదానికి ప్రభావితుడయ్యాడు. "వసు 
బంధుడు హీన యానంనుండి మహాయానంలోకి రావడానికి బాలా సమయత 
పట్టింది. ఆయన అధభిభర్మకోశం, విజ్ఞప్తి మాత్రతా, త్రింశిక మొదలైన 
ఉఊద్లంధాలు రవింవారు.. అసంగుణ్ణి వరికోధకులు చాలాకాలం నిర్లక్షం 
వేశారు. ఈయన సోదరుడు వసుబంధుని [ప్రాముఖ్యత వలన ఇతను మరు 
గున పడి పోయాడు- యోగాకార' సొంపదాయ శాఖను అనంగుడే (పారం 


పు 
+ MAHAYANA SUTRALAMKARA—by. Asanga—(1992}- 


page: XIV Sri Satguru Publications 
Indian book centre-—Delhn; 
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భించాడనేది_ అందరికీ తెలిసినసత్యమే. హకుజుయు [HAKUJUU] అనే 
పరిశోధకుడు మహాయాన నూూత్రాలంకారాలను కూడా మైతేయనాధుడే 
(ప్రబారం చేశాడని చెప్పాడు. 'యోగాకార' స్కూలుకూడా మెతేయ నాధుడు 
[పారంభింబాడంటున్నారు. అసంగుడు, మ్మైతేయనాధుడు ఇద్దరూ ఒక్కటే 
నని కొందరంటున్నారు. 


_ హన్యవాదానికి, విజ్ఞానవాదానికి పెద్దవై రుధ్యం లేదని విజ్లానవాదులు 
చాన్యవాదాన్నే విసృశ పరబారని దాసుగుప్తా ఇలా అంటున్నారు. 


ఎ Thedifference between asaungevada and vignanvada is 
not-fundamental, but is rather one of method. Both of them ag- 
ree in holding that there is no truth in anything everything in 
only passing appearence a kin to dream or magic, But while the 
Sungavadins were more busy in showing this indifinabliness of 
all phenomena, the vignanavadins, factly accepting the truth 
preached by the Sunyavadins, interested themselves in explai- 
ning the phenomena of consciousners by their theory of the 
mind (292౧2) "1 


భాన్యవాదమూ, విజ్ఞాన వాదమూ ఏదీశాశ్వాతం కాదనే ప్రధాన 
నసూతాన్ని ఆధారం చేసుకొని నడబాయి. భాన్యవాదులు తద్భిన్న వాదా 
లన్నిటిని ఖండించారు, విజ్ఞాన వాదులు సమన్వయ ధోరణిలో భూన్యవా 
వంలోని మూల సిద్ధాంతాన్ని విసృత పరచారు. అశ్వఘోషుడు విజ్ఞానవా 
దాన్ని తధాతి ₹17/647 సిద్ధాంతం ద్వారా విజ్ఞాన వాదాన్ని క్రీ.వూ. 
1వ శతాబ్దిలోనే (ప్రబోధించాడు, విజ్ఞానవాదినుల మొదట్యిగంథం అవాద 
తారసూ(త్ర౦. క్రీ.శ. ఓవ శతాబ్దికి సంబంధించిన అసంగుడు విజ్ఞానవాదాన్ని 
ఈ రచనల ద్వారా వెలువరించాడు. నప్తదశభూమి నూత్ర, ఉపదేశ, మహా 
యాన నంపరిగహశాస్త్ర యోగాకార భూమి శాస్త్ర, మహాయాన నూతా 
అంకార (గంధాలు అందులో (ప్రసిద్ధమైనవి. అయితే ఇవన్ని ఇప్పుడు 
సంస్కృతంలో దొరకడంలేదు. ' టిబెట్‌, వైనా భాషల్లో దొరుకుతున్నాయి 
1 Buddhist philosophy: page: 1 28--(1988)-- surindranath 
Motilal Banarsidas DasGupta 
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హిందూ రచయితలు 'మోగాకారభూమికశానగ్ర్ర' ఆనే అసంగుడు రచించిన 
(గంథంద్వారా అతడు (ప్రవవించిన సిద్దాంతాన్ని 'యోగాకారా అని పిల 
వడం ఆరంభింబారు. మొదట సర్వాస్తివావంలోవుండి తన అన్న అసం 
గుని ప్రభావంలో విజ్ఞాన వాదంలోకి వచ్చిన వసుబంధుని 'అభిధర్మకోశమే" 
సర్వాప్తివాదినులకు [ప్రామాణిక [గంథంగావుంది. వసుబంధుడు మహాయాన 
సూ(తాలకు వ్యాఖ్యానాలు (వాకాడు. అవతంనక నిర్వాణ, సద్ధర్మపుండరీక, 
(పజ్జాపారమిత, విములకీర్తి, శ్రీమాలసింహనాద మొదలై నవి ముఖ్యమైనవి, 
ఈయన విజ్ఞాన మా(తసిద్ది, రత్నత్రయ అనే మహాయాన నూశ్రాలను ప్రతి 
హిదించాడు. మహాయానాభిదమ్మ సంగీత శాస్త్రంలో మహాయానాన్ని వివ 
రిస్తూ ఏడు అంశాలు అసంగుడు యిచ్చాడు. మహాయానం విస స్కృతమైంది. 
సర్వజీవుల సమానత్వాన్ని బ్‌ బోధిస్తుంది. (ప్రపంచంలో వస్తువులు వాస్త వం 
అనేదాన్ని నికాకరిసూ మానవస్పృహే గొప్పదనే వాదాన్ని అసంగుడు 
ముందుకు తెచ్చాడు. మహాయాన బౌద్దానికికూడా మూలగురువు భోధిసత్త్వుడే 
అని ఆయన ఉపాయకుశలత వ్రంచేత (పజలను ఆకట్టుకొని బోధింబాడని 


అసంగుడు (వాశాడు. బోధిసత్వునిలాగే ఏడుదశలు దాటి బుద్ధత్వాన్ని పొం 
టటం అంతిమ లక్ష్యమని అసంగుడు చెప్పాడు, మానవుల ధార్మిక అవస 
రాలని బుద్ధుడు తీర్చేశక్తి గలవాడని అసంగుడు (ప్రబోధించాడు. "మహాయాన 


సంపర్మిగాహశాస్త్రంలో అసంగుడు “యోగాకరి వాదాన్నిగూర్చి తెలియ 
జేశాడు. 


అసంగుడు ఒక కొత్తకోణంనుండి విజ్ఞానవాదాన్ని బాదంలో సమన్వ 
యించి, _ విజ్ఞానవాదానికి జక ఆచరణాత్మక మైన పై ద్దాంతిక భూమికను 
ఏర్పాటు చేశాడు. విజ్ఞాన వాదానికి పురాతనమైన "అభిధర్మాన్ని' అన్వ 
ముంచే (గంథం 'అభిదమ్మ సముచ్భయమ్ము అని చెప్పవచ్చును. ఈ (గం 
థంలో (ప్రతివిషయంలోను మెదడును వైతన్యవంతంగా వుంచుకోవటంమోద 
ఎక్కువ చర్చజరిగింది. "సంధినిర్మాకిన్‌' అనే విబంధనలో బోధిసత్వుడు 
తన శిమ్యలతో ఎలా సహచర్యం చేయాలని చెప్పాడో ఆ విషయాలమిద 
చర్చబేశాడు.ఈ (గంథంలో జ్ఞానాన్ని ఎలా సంపాదించాలనే దానిమిదమూడు 
మార్గాలను సూచించాడు. సత్యాన్ని పాటించడానికి ఐదుమార్గాలు చెప్పాడు" 
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ఈ ఎనిమిదిని కలిపి ఎనిమిది నిరూపణలంటారు. “మహాయాననూత్రాలంకార, 
మహాయానవాదం బుద్దుడు చెప్పిందికాదు, అనే విమర్శను త్మీవంగా వ్యతి 
రేకించి మహాయాన సూత్రాలను ప్రతిపాదించాడు మహాయాన సూత్రాలే 
బుద్దుడు చెప్పిన మార్గానికి సరైన (ప్రతీకలు అని అసంగుడు మ. 
పరమార్థం అనేది స్థిరమూకాదు, అస్టిరమూకాదు. వశ ము మనము చేసన 
తప్పులకు విముక్తి “మాత్రమే. బుద్దునిమార్గం aes సముచ్భయముకాని 
ఒకే హేతువుకాదు అని అసంగుడు మహాయాన సూత్రాలంకార' లో 
చర్చించాడు. ధర్మము. స్వతంత్రంగా వతతాఅదు: కాని విజ్ఞానానికి 
స్వాతంత్ర్య ఫి సితి వున్నది. : విజ్ఞానవాది - ధర్మములు అసత్తును కొన్ని: 
నిశృతములు, సమంజసములు అ హేతువులచే సాధించును. “యధార్థ 
వాద జ్రానాకారము ధర్మాలంబనమున ఉత్పన్నమవుతోంది. ఆ ధర్మము 
జ్ఞానముకన్న స్వతం[తము అని అసంగుడు (ప్రబోధించాడు”. జ్ఞానాకార 
మున ఏకత లేదు. వారు భావించిన ధర్మాలంబనము = ఏకాణువు లేక 
సంఘటితాణువు. జ్ఞానమున అంశము. అంశము కాగలయది స్థూల (వేతి 
భాస = అందుచేత అణువు _ధర్మస్థానమున నిలువజాలదు. . దానికి స్థూలా 
కారములేదు. _ కావున. జ్ఞానమునకంళ మయినది. దాని వతపేత ae 
సారూప్యత కలది ఉండదు. అ హేతువుచేత జ్ఞానాకారమును పుట్టించు 
కారణములేదు. ఏడీ జ్ఞానమునకు వావరు కలదను కొందరేమో అది 
జ్ఞా నాకారముసి అంశము. కాజాలదని "అసంగుడు జానంయొక్క (పాథా 
న్యాన్ని. గూర్చి చెప్పాడు.” జ్ఞానమునకు చేరిన తం వనిత వ్వయస్థితిని- 
జ్ఞానమొకచొట ధర్మమింకొకచోట. సారూప్య సంబంధమున అనుటలో దాని 
అసమంజన్వమును నూచించును. సంబంధమంతయు జ్ఞానములోనేగాని 
జ్ఞానమునకు = బాహ్య ధర్మమునకుకాదు. ఈ సంబంధం కొలుచుకొన వీలు 
పేదు. సరియైనదని బుజువుచేసికొన ఆధారములేదని అనంగుడు చెప్పాడు. 
జ్ఞానమునకు భిన్నంగా. ధర్మం మనజాలదని ఈ రెండింటి అవినాభావ సం 
బంధం కొనసాగిం పే విజ్ఞా నవాదసారమని, అసంగుడు వాదించాడు, “జ్ఞానము 
స్వతంత్రము, స్వా శ్రతము- _బాహ్యధర్మములపై ఆధారపడదని” అసంగుడు 
సిద్ధాంతీకరించాడా. విజ్ఞానవాది అనుభ వములోని నర్వాంశ ములను వాసనా 
ప్రభావమున తనలో ఏర్పడిన మ వలన సమంజసములుగా సమ 
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న్వయించ గలడని జాన అజ్ఞాన భేదముల కాలపరి సామాన్యమయిన అంత 
ర్థర్మ విశ్వమును, ఇత్యాదులను, కాల కాలంతరముల తనలో వ్యక్క మయిన 
ధర్మసంస్కృతులను ఈ విజ్ఞానవాద మూలమున నిర్వచించ గలుగుతాడని 
అసంగుడు చెప్పాడు. అసంగుని తత్వాన్ని గూర్చి చెబుతూ A, K. HARDER 
ఇలా వివరిస్తున్నారు -- 

' Reality ( tattva ) is that which is always without duality, 
is the basis of illusion ( bhranti, or ‘error’, 'mistake’y, is undiffere. 
ntiated ( 2౩౧౯2౧౭౧౦౭), cannot be expressed .4...nothing other than 
it occurs in the universe though through delusion the world 
has abandoned the existing (sant) and superimposed (abhinivis- 
ta) the non-existing (asant). Onthe one hand its appearance 
{akrti) exists (asti), on the other hand its existing (002౪2) does 
not occur (na vidyate, but here this to be used as a synonym for 
does not ‘exist’, perhaps under pressure of the metre), therefore 


‘existance’ ( astitva ) and ‘non-existance’ ( nastitva ) (of it) is 
affirmed with refrence to illusion [maya], etc.’ 1 


"మహాయాన సూూతాలంకారి వ్యాఖ్యానంలో తత్వంపై ఎంతో చర్చ 
జరిగింది. అసంగుడు తత్వశాన్త, విశ్లేషణను అనేక రూపాల్లో విస్తృత 
పరుస్తూ వెళ్ళాడు. సమస్తమును చిత్త మాత్రము అనునది విజ్ఞానవాద 
సారము. విత్త, మనో, విజ్ఞాన, విజ్ఞాపులు పర్యాయ పదములు. చిత్తముబే 
ఇక్కడ చై(త్రమును అభి(పేతం. బాహ్యార్థములేదు. రూపాదులు లేకుండ నే 
రూపాది విజ్ఞప్తి ఉత్పన్నమగు చున్నది. అర్ధరూపముగ అవభాషించునది, 
విజ్ఞానమే అర్ధము అసత్తు, తిమిర రోగికి అసత్కల్పములగు 'కేశాదులు 
ధాన్యాదిపుంజములలో కన్చ్పడినట్లు అర్దమును భాషించు చున్నదని” వసు 
బంధు వింశతికలో దానిపగల స్వకీయ వృత్తిలోను విజ్ఞానవాదాన్ని శు 
విధంగా వివరింబారు. 


“పమాణముల వలన అస్తిత్వ, నాస్తిత్వములు రుజువగును. [ప్రమా 
ణములలో [ప్రత్యక్షము బలవత్త మము, అర్దము అసత్తయినవో (ప్రత్యక్ష 
బుద్ది ఎందుకు కలుగుచున్నది? ఈ అక్షైేపమునకు విజ్ఞానవాదులు చెప్పిన 





శ, "1౧613౧ Buddhism = A. స. Warder Page : 438 
Motilal Banarsidass Publishers 1970 


మేనిని 
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సమాధానమిది. “క్షణిక వాదులు విషయములు (పత్యక్షమగుటకు ఆంగిక 
రింవలేరు. ఏలన క్షణికమగు విజ్ఞానము విషయముగా తెల్పిన క్షణమందే 
రూపరసొదికములు నిరుద్దము అవుకాయి. (ప్రత్యక్ష బుద్ధి కలిగిన క్షణమందే 
అర్థము కానరాకుండ హోతుంది. ఏలయనగా అప్పుడే మనో. విజ్ఞానము 
ద్వారా పరిచ్చేదము, చ క్షుద్విళ్ళాన నిరోధము జరిగియుండునుం" 


దేవీప్రసాద్‌ ఛటోపాధ్యాయ ' తన 'వాటీజ్‌. లివింగ్‌ be వాటీజ్‌ డెడ్‌ 
ఇన్‌ ఇండియన్‌ ఫిలానఫీ” స్త ల విజ్ఞానవాదాన్ని ఇలా 
చెప్పారు. 


"But we have a beter. met their actual Philosophical view 
from its name Vijnana:vada 0 or not = - matratavada. The word 
vijnana or vijcapati means mind or consciouness, though not in 
the conventional sense of. a spiritual substance. From the point of 
view of these Budohists, ‘mind means something like a stream 
(5106402) of consciousness, or more simply, a stream of fleeting 
ideas. Viinana-vada or ‘Vijnapti - - matrata - vada is the view 
that only the mind in this sense is real. The main emphasis 
of such a philosophy is ‘naturally on the ‘denial of the material 
ar extramental world. ‘Ordinary people. believe that there 26 Such 
things as the houses, mountains, rivers, etc, of which we have 
ideas. According: to. these philosophers, however,. only ideas exist; 
‘but there is no. actual hing outside the minds to these ideas. 
Everything. in 1 short, ls, purely mental. a 


మహాయాన ల విజ్ఞానము నంపాదించఢం ఎలా ఖే 
పష ఇలా" చెష్పాడుణ . 


.. మహాశ్రీ యార్థంిభ్ల ఫలవయాత్ని అ (పతిపన్నిరిక్ష్యలే ! 
చుహర్థ సంపాదన య. 





అర గ 
ఇలా. ah ర 
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People's Publishing House, New Delhi — 1977 


గొప్పపునాదులమె మొదలుపెడుతూ బాగా కష్టించి మంచి ఫలాలన్న 
పాందాలవే జ్ఞానతృష్ణ విజయవంతులై న వ్యతుల్లో వుంటుంది. ఎల్లప్పుడు, 
వారిలో గొప్ప దానగుణం, గొప్ప సాధన వుంటాయి. గొప్ప ' అర్ధాన్ని 
సంపాదిస్తూ వారు గమ్యాన్ని చేరతారు. 
1) పరత్రల భ్ఞాత్మ సమానచిత్త తాంస్వతో అధివాత్షేవృతరేస్టతాం పరే | 
త ధాత్మనొ అన్యర్థ విశిష్ట సంజ్ఞనః స్వకార్యాతా కా కతమా పరార్ధతా iy 


ఒక వ్యక్తి తనలో వున్న ఆలోచనలు తనస్థాయికి సమంగావున్నా 
యన్న ఆలోచన కలిగినట్లై తే, మరొకరితో పోల్చినప్పుడు తన ఆలోచనలు 
తక్కువ స్థాయిలో వున్నాయని తను భావించినట్ల తే అతని వివక్షణ ఎపా 
టిదో అర్థమవుతోంది. 


"When one obtains the equality of thought, for one's 
self and for the other, the self prefers highest for the others to the 
highest of one’s own self. When one decides that the artha 

(sense) of others is superior to one's own self, where the is artha 
(sense) of one’s own self and where is the artha of others?*‘1 


డ)ిపరత్ర లోకోన తధాతి నిర్ణయ (ప్రవర్తతే తాపన కార్మణారి పేం 
యథా ..రార్థ భుశదుః ఖతాపనే కృపాత్మకః స్వత్మని సంప్రవర్శ తే ॥ఇ॥ 
మనిషి[కూరుడు కాదు. అతనిని ఎవరై నా హింసిస్తే అతనూ హింసి 


సాడు. ఇతరులను తాను ఎంత హింసించినా తన అంతరాత్మకు మా(త౦ 
తను హింసకుడు కాదు." 


ల నికృష్ణమ ధర్మతాస్థితే సుదేశనా వజనతా అవతరణా.! . 

వినీతిరర్ధె పరిపాచనా చఖే తధావ వాథస్థితి బుద్ధి ముక్తియా॥ర॥ 

‘According to the nature of beings they are classified as 
lowly, average or superior. 1౧ dharmata good preaching should 


be attractive. The discipline inthis sense is maturation of the 


auspicious advice, Thus producing a state of mind free from 
faults 2. 


1. Mahayana Sutralamkara by Asanga : page ; 60. 


Sri Satguru Publications. 1992 
2. 1006 page: 61 
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అసంగుడు మెవడు తరగతుల మిద మెదడు కుండే (ప్రతిభమిద 
చిజానం యొక్క మ హోజ్వాల విస ఎతిమోద విస తమెన చర్చ కొనసా. 
ణా దీ par. న 
గెంవాడు. 


విజ్ఞానవాద౦ బౌద్ద తాత్విక దృక్పథాన్ని విస్తృత పరిచింది, అసం 
గుడు, వసుబంధుడు (బ్రాహ్మణ కులంలో పుట్టడం వలన బౌద్రం (బ్రాహ్మణు 
అలోకి విస్తరించింది. ఒక వాదంలోకి (బ్రాహ్మణులు వచ్చినపుడు ఎంత వితీ 
శుద్ధితో పని వేసినా ఆ కులం (పలు ఆ వాదానికి హాని ఎంతవరకు చేయగలిగితే 
అంతవరకు చేస్తారు. అది మహాయానంలో కూడా బౌర్ధానికి కొంత జరిగిన 
యాట చార్మితక వాస్తవమే, అయితే బౌడ్డానికుండే అంతశ్ళకి,, తాత్విక శక్‌ 
(బ్రాహ్మణ వాదాన్ని నివారింబోగలిగిన మేరకు నివారించి - కుల నిర్మూలనా 
సామాజిక దృక్పథంతో పాటు మెదడు కుండే (ప్రాధాన్యాన్ని కూడా నొక్కి 
వక్కాణించ గలిగింది. తర్కాన్ని, విశ్లేషణని, సమన్వయాన్ని సామాజిక 
ఆచరణతో వాస్తవాంశ (ప్రతిఫలనాల్ని విజ్ఞానవాదం ముందుకు తీసుకు 
మోగలిగింది. Ca 


| 
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దిజాగంని జాన సిమాంస 
ఇ ఇ 


డిజ్ఞాగుడు భారతీయ మతతత్వ వేత్తల్లో పేర్కొనదగినవాడు, దిజ్ఞాగుడు 
కూడా బ్రాహ్మణ కుటుంబంలో జన్మించాడు. దక్షిణ భారతంలోని కంచిలో 
సింహవ[కమనే (గామంలో జన్మించాడు. ఒక బుద్ద పాఠశాలలో ఊపాధ్యాయు 
డుగా చేరి తరువాత బౌద్ద బోధకుడ య్యాడు, 


మొదటిలో ఈయన [బ్రాహ్మణ కుటుంబం నుండి రావడం వలన కొన్ని 
వ్యక్షిత్వాలకు ఆకర్షితుడై '"వాత్సిపుతీయుడు' గా తన తాత్విక జీవితాన్ని 
(ప్రారంభించాడు. అయితే 'వాత్సిపుత్రీయ' సిద్ధాంతాలకు పూర్తిగా సంతృషప్తుడు 
కాక, ఉత్త రభారతం పయనించి వనుబంధునికి శిష్యుడయ్యాడు. ఈ సమ 
యంలో అక్కడ (బాహ్మణవాద సంప్రదాయాలను బౌద్ధ దృక్పధంలో వసు 
బంధుడు త్మీవంగా ఖండిస్తూ వున్నాడు, 


(క్రి॥శశ॥ ఐదవ శతాబ్ది వివరి భాగంలోనూ: 6వ శతాబ్బ్దంలోనూ ఈయన 
జీవించాడు, (£80 నుండి 540 వరకు) ఈయన వనుబంధుడి ఆలోచనా 
విధానాన్ని కొనసోగించాడు. 


వసుబంధుని ఆలోచనా విధానాలకు ఆవర్శరూపాన్ని "క్షరమతి' చేసి 
నట్టే దిజ్ఞాగుని జ్ఞానమోమాంసకు “ధర్మకీరి' కూడా అనేకమైన మార్పులు 
చేశాడు. "ఈ మార్చులు జ్ఞానమిమాంసకే ఒక కొత్తరూపాన్ని ఇచ్చాయి, నాగా 
ర్హునుని ఆలోచనలకు, చందదకీర్తి' ఒకరూపాన్నిచ్చి నాగార్జునుని కంటే చరి 
తలో నిలబడి పోయినట్లే ధర్మకిర్హి కూడా దిజ్ఞాగుని ఆలోచనలకు ఒక రూపం 
ఇచ్చి చరిత్రలో నిలిచిపోయాడు. 


దిజ్జాగునికి భాష్యంగా (వాసిన 'దర్మకీర్తి వ్యాఖ్యానాలే మనకు దృగ్గో 
చరమవుతున్నాయిగాని, దిజ్ఞాగుని వాస్తవ సిద్దాంతాలు మనకు కనిపించటం 
లేదు. . 


దిజ్ఞాగుడు ధర్మం ఎక్కడ నుండి లభభ్యమయ్యింద నే అంకానికి ఎక్కువ 
(పాధాన్యం ఇచ్చాడు. వస్తువుకు నాగార్జునుడు ప్రాధాన్యం ఇవ్వగా వస్తువు 
యొక్క మూలానికి దిజ్ఞాగుడు [పాధాన్యం ఇచ్చాడు. 


దిజ్ఞాగుణ్ణి గురించి హట్టోరి (117011) అభిప్రాయం ఇలా వుంది. 


''Hattoriseems to contrast Nagarjuna and 19౧262 by 
arguing that Nagarjuna denied the possibility of apprehending 
prameya (the object) by means of pramana (the source of know” 
ledge) because these, being mutually conditioned, lack indepen’ 
dent substantiality, and that Dignaga assumed the source of 
knowlsdge to be substantial while the object is not".1 


దెజ్జాగుడు [ప్రమాణ నముచభ్భయము దాని వృతి, న్యాయపవేశము, 
ఆలంబన పరీక్ష, అభిదమ్మకోశ వ్యాఖ్యానము, (ప్రమాణళాస్త్ర (ప్రవేశము, 
(తికాల పరీక్ష హెతు వక్రహరుడు అనే[గంధాలు రాశాడు. న్యాయముఖ 
(పమాణ సముచ్భయము దిజ్ఞాగుని ముఖ్య[గంధములలో ఒకటి. ఈ (గంధం 
ఈయన (పశస్పిని పెంబింది. 








1, A History of Buddhist Philosophy page 195 
జూ David. J. Kalupahana 


వే 


దిజ్ఞాగుని అభ్యిపాయంలో జ్ఞానం అనేది రెండు విధాలుగా వుంటుంది. 
ఒకటి (పత్యక్షుంగా (గహించేది. రెండవది ఒక విషయంనుండి మరొక విష 
యాన్ని (గ్రహించడం. వస్తువుకి స్వలక్షణం, సౌమాన్య లక్షణం అనే రెండు 
గుణాలు వుంటాయి. . 


" For Dignaga, there are only too sources of knowledge, 
perception (pratyaksa) and inference (anumana}.He then enumer- 
ates two aspects (laksanay) of the object that correspond to the 
two sources, the particular (5౪78186202) being the object of ౧9౮ 
eption and the universal (Samanyalaksana} the object of infere- 
nce. Even though Dignaga begins his description with such corres- 
pondence between the source of knowledge (pramana) and the 
object (prameya}) as the discussion progresses one can 566 how 


he dissolves the sharp dichotomy between the particular and the 
universal.’ 1 


ప్రత్యక్ష ప్రమాణ స్వరూపాన్ని దిజ్ఞాగుడు అంగీకరింపలేదు. ఆయన 
వివరణ పూర్వులకు భిన్నంగా వున్నది. (పత్యక్షమనగా నామము, తర 
గతితో సంబంధము లేకుండా (ఛాంతితో కూడే జ్ఞానమే అని ఆయన వర్ణిం 
వాడు. ఒక వ్యక్త వీకటిలో తాడును చూసి అది సర్పమని (భాంతి చంద 
డం వలన అది (పత్యక్షజ్ఞానము కాజాలదు. అలాగే ఒకడు గోవునుచూసి 
అది గోవు అనగలడేకాని అది ఏజాతిది, దాని లక్షణములేవో వివరించలేడు. 
అందువలన (ప్రత్యక్షజ్ఞానము అసంపూర్ణమని దిజ్ఞాగుని సిద్దాంతము. అలాగే 
అగ్నితో పొగకు అవినాభావ సంబంధముంది కనుక పొగను చూసి కొందరు 
అగ్నిని అనుమానింతురు. కొందరు పొగనుచూసి అగ్నికి పర్వతముతో 
సంబంధం వూహిసారు. ఈ రెండు నిర్ణయాలు యదార్థం కాదని దిజ్ఞాగుడు 
ఖండించాడు. హిగవున్నచోట అగ్నివుండుట నిర్వివాదాంశం. ఎల్లరకు 
అనుభవ సిట్టమైన విషయము- రెండవదానిలో పర్వతమొక్కటే దృశ్య పద 
మున వున్నది. అగ్ని అవ్భశ ముగా నున్నది. కనుక వాస్త వమువకిచట 
అనుమానించునదేదీ? అగ్ని కాదు. పర్వతముతో. దాని సంబంధమునుకాదు. 
మరి ఏమనగా అగ్ని కలిపిన పర్వతము ఇది దిజ్ఞాగుని సిద్ధాంతము. 


శా ునానోనననోక. 


1. lbid- — page- 195, 196 
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_ పడార్థాను ఏమానమసగా స్పర్శానువూనమును ఇతరులకు వర్ణించు 
మాత్రమేనని దిజ్ఞానుడు ఉపమాన (పమాణమును (ప్రత్యేకముగా నా 
రించాడు. మనమొక వ్యక్తి యొక్కగాని, లేదా పదార్థముయొక్కంగాని ని సామ్య 
మును లేదా పోలికను ఇతరత్రా గుర్చింపులేని మన జ్ఞానము యదార్ధమునకు 
(ప్రత్యక్ష జ్ఞానమే యగుచున్నది. కనుక ఉపమానము (ప్రత్యేక (ప్రమాణ 
ముగా అంగీకరించ నవసరములేదు, ఇటే శబ్ద పమాణమును, శద్ద్యపమాణ 
మనగా ఆప్త వాక్యము, విశ్వాననీయమైన్‌ నుడులు. ఇందులో ఆవపనములు 
(ప్రవచించినవ్యక్తి డ్ర్‌ విశ్వసనీయుడనియా లే అదా అ వచనములు (ప్రమా ణములా? 
పురుషుడన్నది కేవలము అనుమానమగుచున్న ది, వచనములనిన నది (ప త్యక్త 
సిద్దము, ఇట్లు శబ్ద పమాణములను ట్రత్యక్షనుమాన అరల: 
అంతర్భాగమొనరించెను. స ్‌ 


దిజ్ఞాగుడు తన Be ప్రధానంగా “ప్రత్యక్షం కల్పనాపాదం” 
ఆని వలా సిరభటర జరిగింది, ష Ws హటోరి వ్యాఖ్యానిస్తూ 


యో పట begins with the primary. source of సట 
namely, perception (pratyaksa). His is the most succinct des- 
cription of perception available anywhere ‘in Buddhist literature. 
ltis so brief that its “ISP Leon racers quite: varied. The 
definition-runs thus. 


_"Pratysksam kalpana ౧06080౧.” 


~ The term 6810208, which is crucial here, is generally rende- 
red as ''‘conceptual construction'', thereby leaving the impression 
that pratyaksa is "perception" free from conceptual construction, 
and hence non-conceptual. A careful analysis of the conceptions 
discussed by Dignaga in light of the treatment of concepts or 
conceptions in the mainline Buddhist tradition discussed earlier 
may enable us to understand what Dignaga is negating in the 
present context. The concepts are: 


1. Arbitrary words Lyadrccha- sabda], i.e. proper names such ag 
Ditha, etc'' 








1. విజ్ఞాన సర్వస్వం - 7వ భాగం "పేజీ 460 
A History of Buddhist Philosophy— David J. Kalupahana. page 196 
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2, Genus-words (jati-sabda), i. 6.. common nouns such as 
‘cow,"'etc, 


3. Quality-words (91౧2-52642) |.e. adjectives such as 
- “white,“etc. 


4. Action-words (kriya-sabday), i.6,, terms expressive of 
agency such as cook,” etc. 


5. Substance-words (dravya sabda), i.e., terms expressive 
of ownership such as ."staff-bearer,” “ horn—bearer,” etc, 1 


దిజ్ఞాగుడు జ్ఞాన తత్వాన్ని విస్తరింపచేశాడు., బౌద్దతత్వంలో వున్న 
సామాజికత, దార్శనికతతోపాటు జ్ఞానదృష్టి విస్తరించింది. జ్ఞానానికి ఎపు 
డై తే ప్రాధాన్యత వచ్చిందో బె బౌద్ధ సంఘంలో చర్చకు, తర్కానికి, సమన్వ 
యానికి, ప్రాకృతిక జ్ఞానమామాంసకు, శరీరానికి, (ప్రకృతికివుండే అంతస్పం 
బంధాలకు ఎంతో (ప్రాధాన్యం కలిగింది. ఖండ ఖండాతరాల్లో మెదడును 
హృదయాన్ని అటు తాత్వికులను, ఇటు చక్రవర్తులను, అటు అసామాన్యు 
లను, ఇటు సామాన్యులను ఆకట్టుకొంది. తన పరిధిలో ఇముడ్చుకుంది. 


బౌద్ధం ఒకవాదంగా, ఒక జిజ్ఞాసగా, ఒక ఆలోచనగా, ఒక తాత్విక 
(ప్రపంచంగా సాగిపోయి [పపంచ దర్శనంగా ఆవిర్భవించడానికి దిజ్ఞాగుని 
పాత) మరువలేనిది. పుట్టుకతో (బాహ్మణులుగా పుట్టిన ఎందరికో బౌద్ధం 
తమ వర్ణకుడ్యాలను పగలగొట్టుకుని బయటకు వచ్చే తత్వాన్ని అందించ 
గలిగింది. అందుకే [వాహ్మణవావం విజ బృంభిన్నన్న (పతిదశలొను బౌద్ధ 
పునరుజ్జీవన అవశ్యకత అత్యవసరం అనేది చరిత మనకు చెబుతున్న పాఠం, 


మ 


4. Ibid page—196, 


190 దిజ్ఞొగుని జ్ఞానమోమాంన 


తొద సంఘనసిర్మాణం. = పరివ్యాపి 
ws కూలీ 


బౌద్ధ ఉద్యమానికి భిక్తువులేమూలరాయిః బుద్దుని కాలంలో . ఎంతో 
మంది సెన్యాసులై న భిక్షువులు సంచారజీవనం చేస్తుండేవారు. వారిని పరి 
వాజకులు అనేవారు. భిక్షువంకే నిక్షమోదదితికే బౌద్ద సంఘ బాధ్యుడు, 
స్థిరనివాసం లేనివాడు. విక్షువుల సంఘచునేది గృహరహిత జీవనవిధానం 
కలది, ఇది ఆది నుండి బౌద్ధానికి వున్నమూడు నూత్రాల్లో ఒక విధానం, 
వాట్ట చరిత్ర ఆర౦భమైనప్పటినుండి విహారాలు నిర్మింపబడుతుండేవి. సంబార 
చౌద్భులు విహారాలు నిర్మించుకొని సంభరూపం తెచ్చుకొన్నోరు. దానితో 
ఒకచోట స్థిరంగాధర్మాన్ని గూర్చి ఆలోచించారు, ఆ ఛిక్షాటనాన్ని పూర్తిగా 
వదిలివేయనప్పటికి సన్యాసులు ఈ విహారాలలో స్టిరజీవనాన్ని ఆరంభించారు. 
ఈ విహారాల్లో వారిజీవితం కొన్ని నై తిక నిబంధనలతో (క్రమబిద్దీకరింటో 
బడింది. ఈ నైతీక విలువలతో కూడిన [కమ శిక్షణే ఈ విహారాల్లో వినయ 
పఠకంగా హొందుపరచ'బిడింది. సన్యాస జీవన కల్పనం, వారినిబింధనావి, 
పారి ఆచరణను నూత్నంగా రూపొందించడంలోనె బుద్దుని మేధోసంపన్నత 
ఆభివ్యక్త్షం అవుతోంది. టవర్‌లింగ్‌ THE BUDDHA అనే (గ్రంథంలో 
సంఘజీవనం రూపొందించటంలో బుద్దుని వై శివం గూర్చి చెబుతూ 


“The reason for the Buddhist community life is inherent in 
the nature ofthese Buddha's teaching. We have seen that this teach - 
ing consists of diagnosis and prescription: diagnosis of the hum- 
an malaise as consisting essentially of the disease of individualism 
and prescription for its cure as cansisting primarily of the under- 
mining or erosion of the notion that individuality is something 
permanent and of great importance. Ht is in ths life of the Sangha 
that the prescription can most effectively be applied."'1 

బుద్ధుని బె బోధనల్లో సంఘానికున్న రోగ నిర్దారణ దానికి తగిన బొషథ 
నిర్ధారణ జరిగింది. వ్యక్తికి, సంఘావికుండే వై రుధ్యాన్ని బుద్ధుడు తన అను 
భవం హ్‌ స్పష్టం చేసి, తన అనుభవాన్ని వ పరిపక్వంగా సిర్ధాంతీక రించాడు, 

బ్‌ వ విహారాల నిర్మాణం కోసం రాజులు, రాజ్యాధికారులు, వ్యాపార 
స్తులైన ధనికులు విరాళాలు విరివిగా ఇచ్చారు. ఆ విహారాల్లో వుండే సన్యా 
సుల దెనందిన జీవితానికి అయే ఖర్చు లక్యూడా చారిటబుల్‌ ఎండోమెంట్‌ 
ఎరడాయి. వార్షిక చందాలు, త )మాసికచందాలు రాజులు, ధనవంతులు 

ఎడ 

యిచ్చేవారు. బుద్దుని 5 కాలం నుండి రాజులు, పెద్దలు, బౌద్ద వబిక్షువుల్లోని బోధ 
కుల కొరకు బ్రాద్దాలయాలను నిర్మించేవారు, బౌద్ద ఆ్యశమాల జీవనోపాధికి 
సంబంధించిన వ్యవసాయంకోసం భూములు, ఇండ్లు, తోటలు వాటిని సాగు 
చేయుటకు మనుష్యులు యెడ్డను కూడా ఇబ్బారు, ఇవి బౌద్ద ఆరామాలకు 
(వాత పూర్వకంగా (వాసి ఇచ్చారు. నాటి నుండి నేటి వరకు కూడా రాజులు 
మారినా బౌద్ధారామాల భూములు బౌద్ధుల క్రిందేవున్నాయి. మెత్తగా వుండే 
పడకలు, బట్టలు, (ప్రయాణంలో వుండే సన్యాసులకు, స్థిరంగా వుండే న సన్మాసు 
నై అన్ని ఆరామాల్లోను ఎర్బాట్లు చేయబడి వుండేవి. ఇదే పరిస్థితి 


శీ. ర్‌ వ శతాబ్ది పూర్వ భాగం నుండి 7,8 శతాబ్దాల వరకు కొనసాగి 
నట్లు పాహియాన్‌ త్‌న రచనల్లో చెప్పాడు. నలందా మహావిహారం దీనికి 


మంచి ఉదాహరణగా ఉన్నట్లు హుయాన్‌ సాంగ్‌ ఇలా వెప్పాడు. 


According to Hsuan-~isang, the ground of the monastic 
establishment was originally a Mango-garden belonging to a 
SRESTHIN or merchant-prince whose name was probably Amara, 
It was purchased for ten lacs (or kotis) of gold pieces by a groun 
of 500 merchants who gifted it to the Buddhist samgha.2 


శ The Buddha - Trevorling Page 124. 
2. Studies in the Buddhistic Culture of India. 
—Lalmani Joshi Page—66. 
132. | బౌద్ధ వర్శనం 


బౌద్ధానికి వున్న (పథాన జీవ నూత్రం సంఘం. సంఘమనే పదం 
వాస్త వానికి గుంపుని తెలియజేస్తుంది. రాజకీయ పరిభాషలో “రిపబ్లిక్‌ (గణ 
తంత) అనే అర్ధాన్ని ఆర్థిక పరిభాషలో (ణి అనే ఆర్గాన్ని ఇస్తుంది. ఈ 
విధంగా ఈ సంఘం అనే పవం విభిన్న రంగాల్లో విభిన్న ఆర్థాల్ని వ్య కక 
రిస్తున్నందున బుద్దుని శిష్యులు దీనిని ఒక పద్దతిగా స్వీకరించారు. బె బౌద్ధం 
విస రించే మొదటిదశలో ఇది అర్థవంతంగా ఇ నూ త్రీకరించ బడలేదు, ఈనంఘ 
దృక్పథా న్ని 'కారిపుతుడు' రూపొందించినట్లు జై నులు చెబుతున్నారు, 


బౌద్ధ జీవన విధానం రెండు రకాలుగా చెప్పబడుతోంది. ఒకటి గృహ 
స్థజీవన విధానం. రెండవది గృహరహిత జీవిన విధానం. మిలిందుడనే రాజు 
గృహస్థజీవన విధానం మానవాళికి ఎంతో అవసరమనగా. వాగసేనుడనే 
సన్యాసి గృహరహిత సన్యాస జీవన ప్రాధాన్యతను ధృవీకరింబాడు. 


Buddhist ethics should not be discussed as a whole or as & 
unit. It should be divided into two sections, i.e.,the ethits for ఈ 
homeless (monks and nuns), and that for layman. King Milinda 
asserted that following the life of a householder is essential 10 
mankind, whereas Nagasena the monk asserted the superiority of 
the life of a homeless ascetic, Anyhow, ths ritual of taking \ ౪0౪/5? 
clerical and lay, developed with the lapse of tims.1 


సుమారు ఓ0 మంది వౌద్ధసన్యాసులు, చక్రాదిత్యుడను రాజుఇచ్చిన 
దానంతో నిర్మింపబడిన విహారంలో వారిదినాహారం స్వీకరిస్తూవుండేవారు' 
హుయాన్‌సాంగ్‌ మహావిహార్‌లో (ప్రవేశించే ముందు నలందలో వున్న 
కొష్టంలో ఫలహారం స్వీకరించినట్లు తెలుపబడింది. ఇతర దేశవాసులను 
కూడా బౌద్ధవిహారాలు తమ జీవన విధానంతో ఆకర్షించినయి. బాలాదిత్య 
నివే నిర్మింపబడిన విహారంలో మొట్టమొదటగా హు.హాన్‌సాంగ్‌. చేరి 
బుద్ద బధ్రునితో ఏడురోజులు నహబరించాడు. తరువాత ధర్మపాలుని 
ఇంట్లో కూడా వున్నాడు, 

ధర్మపాలుడు (ప్రతిరోజు వరి అన్నము, పండ్లు, నూనె, కరూ సరం 
వెన్నతోపాటు ఇద్దరు పే వకులు ఒక సవారి ఏనుగు "ఆయనకి పంపేవాడు 
వేలాదిగా వచ్చే సన్యానులకు ఇదే విధమైన వసతులు కొన్ని బౌద్ధ ఆరా 
మాల్లో ప బౌద్దం మ. నిర్మాణాత్మకమైన. ఈ విధానమే 
ప్తి కేస 


బౌద్ధ సంఘని న్నాణం -పరివ్యా 


భిక్షువులుగా ఎక్కువ ముడి చేరటానికి ఉపయుక్తం అయ్యింది, 
నలంద మహావిహారం నడిపించిన వారిలో చక్రవర్తి హర్షవర్ధనుడు, మగధ 
రాజైన పురాణవర్మ;* కామరాజుకు చెందిన కుమార భాస్కరవర్మ వున్నారు, 
(క్రీ శ' 7వ-శతాబ్దిలో నేపాల్‌ రాజైన అంచవర్మన్‌ కూడా వున్నట్లు ఈ 
మహావిహార్‌ నడిపించబడినట్లు భావించబడింది. [క్రీ శ. రీవ శతాబ్దంలో 
పాలవంళపు మొదటి ఇద్దరు రాజులైన గోపా లధర్మపాల ఈ విహార నిర్వ 
హణలో ప్రథమస్థానం వహించారు. టిబెట్‌గాజై న KHRISRONLDEBTSAN 
రా కౌ ఈ విహారాన్ని నుమారు కీ. శ, 755 నుండి 797 వరక 
బోషించినట్లు బోద్ధచారీత్రక గ్రంథాలు పేర్కొన్నాయి. ప. కూడా 


బౌద్ద ఆరామాలను Oe అందులో కనోజ్‌ రాజైన యళోదవర్మన్‌ 
హం తి తేవిన కృష్తూరు 


॥ ర్‌ 


జైన మలాడ (౧14404) పరొనదగినవాడు, 
దానితో పాటు మౌ న రాజులు (ప్రాగ్రోతిషపుర రాజులతో పాటు 


అనేక మంది అనధికారులు వేయించిన ఎన్నో ముదికలు. బయటపడటర' 
వలన ఈ అంశాలు. 'థృవీకరించ బడ్డాయి, | 


బౌద్దం" దానగుణానికి ఒక (ప్రత్యేకతను కలిగించింది. దానగుణాన్ని. 
ధర్మంతో పోల్చి లక్ష్మనరసుగా చర్చించారు. సామాజిక న్యాయంకోసం చేసే: 
త్యాగాన్ని దానంగా ఆయన వ్యాఖ్యానింవారు. దానగుణం కంటే, ధర్మగుణం 
ఉత్తమం అని తోచవచ్చు, ధర్మం అనేది వర్శమాన కాలానికి సంబంధిం 
వింది. ధర్మదృష్టి దయారహితమైన యాంతికతను ' కలిగి వుంటుంది. దాన 
దృష్టి మానవత్వంతో కూడిన విచక్షణను పాటిస్తుంది. దుష్టులను శిక్షింబో 
అనేది ధర్మం, ఇతరహక్కులను మనహక్కులను కాపాడుకోవటం ధర్మం, 
న్యాయంగా మనకు సంక్రమించే హక్కులను విసర్టించటం దానం. మన 
(ప్రయోజనాల రక్షణకు తీసుకొనే చర్యలు, ఇతరుల [ప్రయోజనాలకు మరింత 


హానికర మౌతాయోమో అని ఆలోచించటం దానం. మనం ఇతరులనుండి 
ఎది ఆశిసామో ఇతరులకు ఆ పని చేయటం ధర్మం” 





బౌద్ధ దర్‌ శనం 


బౌద్దులు దానాన్ని ఒకకళగా అభివృద్ధి వేశారు. క విశ్వవిద్యా 
అయానికి “ పొంతీయరాజు వంద గామాలకిస్తును ఇచ్చినట్లు. (HWUILD 
హుయిలీ (గ్రంధస్థం చేశాడు, 


చ (గామాల్లోని 200 మండి గృహస్తులు కొన్ని వందల కిలోల 
బియ్యం, పాలు, వెన్న నలంద దినాహారం కోసం పం నట. ఈ విధంగా 
బట్టలు, ఆహారం, పడకలు, మందులు కూడా భిక్షువుల "సమకూర్చబడినాయి, 


వైనానుండి వచ్చిన బౌద్దయాత్రికుడై న ఇత్ఫింగ్‌ కాలంలో నలందా 
విశ్వవిద్యాలయానికివ్వబడిన దానాలు . రెట్టింపు అయ్యాయి- ఆని తెలుస్తుంది, 
నాటికి సుమూరు రెండువంవల [గామాలు నలందా విశ్వవిద్యాలయానికి 
కేటాయించబడినట్లు తెలుస్తుంది. తరువాత వచ్చిన - అనేక తరాలరాజులు 
ఈ విధంగా దానాలు ఇస్తూవుండేవారు. ఈ విధంగా దానాలు, భూదానాలు 
బౌట్ట విద్యాలయాలకు ఇచ్చిన రాజులు వాటి అభ్యున్నతికి. తగు జాగత్తలు 
తీసుకొ న్నట్లు లాల్‌ మన్‌ జోషి వివరించారు. బొద్దులకు "దానాలు అవసరం 
అవ్వడం వలన కూడా సమాజంలో. వుండే. దానిసవ్యవస్థ కోసం పూర్తిగా 
సోరాడలేకపోయారు. తాము చెప్పదలచుకొన్న సమతా సిద్ధాంతాలను సున్ని 
తంగా ధనవంతులు నొచ్చుకోకుండా నెప్పవలసివచ్చిందిః, అయితే వారి 
మనస్సు మోద బౌద్దులు పెద్ద యుద్ధం చేశారు. "అందరికీ సమాన అవకా 
శాలు వుంటే తప్ప మానవ నంబంధాలలో ధర్మం అనే (ప్రనక్కిరాదు”.1 అవి 
నొక్కి చెప్పారు. శక్షివంతులై నవారు తమకు రావలసింది రాబట్టుకొంటారు* 
బలహీనులె న వారు తాము ఇవ్వక తప్పని దానిని వదులు కొంటారు”? 
అని కూడా బె బౌద్రులు. వౌ? ys ప్రక దుస్తులు, దూప పడా 
గాలు, హీత్రలు, తినుబండారాలు, నితొ వనర వ స్తువులు భౌద్ధ విరాహారాల్లో 
వుండే సన్యాసులకు బౌద్ధాన్ని అభిమానించే సామాన్య (ప్రజలు ఇచ్చేవారు. 
బౌద్ద భిక్షులు వీటిని. సమానంగా పంచుకొనే వారని ఇత్సింగ్‌ [1 [51/46] 
భారత దేశంలో ఇది సాంప్రదాయంగా. వున్నట్టు గమనించాడు. ఈ బహు 

1. అదేష పుప్తకం- 46పేజి . 

న ఆదే పుస్తకం-క6 పేజి. 
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మతులతోషాటు విహారాలు వంట హొలాలనుండి. పండ్ల తోటలనుండికూడా 
కొంతఆదాయాన్ని పొంచేవాతు వారి సొంత వ కౌలుభూముల్లో 
పండిన పంటలో విహారాలు 1/6 వంతు ఉత్పత్తులను స్వీకరిం చేవి. 


_ విహారంలో వుండే ఒక సన్యాసి మరణించినపుడు అతనికి చెందిన 
ఆస్టి పాస్తులు సంమపరంకావించ బడేవి, విహారాల్లోవుండే . భిక్షువులకు బట్టలు 
సామూహిక నిధిసుండి సమకూర్చ్నేవాను. ఈ నిధి బహుమతులనుండే కాక 
పొలాలు, పండ్ల తోటల్లో పండే వుత్చత్తులనుండి కూడా స్వీకరించబడేవి. 
కొన్నిసార్లు దానాలు విహారాలకు అభించే ఇతర ఆదాయ ఒనరులు వానిలోని 
విక్షవుల అవసరాలకు మంచి వుంటుండేవి. విహారాల్లో మిగుల సంపద, 
ధాన్యా గారాలు, స్త్రీ పురుషసేవకులు, డబ్బు మొదలైన వెన్నో నిలవలు 
'వుండి వారి జీవన సంస్కృతికి పెద్ద అండగా వుండేవి. బికువ ఆకలితో మర 
ణించడం జరగటనే అత్మసైర్యం ఈ నిధుల నిల్వలు కలిగించేవి. ఈ విహా 
రాలు హిందూ ఆ్రేమాల్లాగా సోమరితనంతో నిండి వుండేవి కావు, లోతైన 
తాత్వికాంశాలు ఇందులో చర్చించబడేవి - జ్ఞాన సంపాదనకు ఇవి నిలయా 
లుగా వుండేవి. బౌద్దుల జ్ఞాన సంపదను గూర్చి చెబుతూ “నంకల్ప రాహి 
త్యం మానస్సును నిర్వీర్యం వేస్తుంది. రక్షకుల కొరకై. మానవులు ఎదుకు 
చూస్తారు. బోధని ఆశించేవాడు తన భవిష్యత్తుకు తానే. అధినాధుడు కావాలి. 
అతడొక సమరశీలయోధుడు, దుష్ట చింతనలను, తన మనస్సునుండి విత్యం 
పారదోలే సమరంలో పాలుపంచు కోవాలి. దుష్టమైన పునాదుల నుండి వచ్చే 
(ప్రమాదాలను భరించి ఎదిరించి ఓడించాలి, నిరంతర కృషెద్యారా సంకల్చ్బ 
బలం పెరుగుతోంది. " 1" బాద్ధిక సమర యోధుల్ని ఈ విహాళాలలో తయారు 
చేసేవారు. మనస్సుకు బాగా "పదును పెట్టి సమాజానికున్న మకిలిని వదిలించే 
వారు. సమాజాన్ని బలవంతంగా మార్చడం అనే [ప్మక్రియను బ్‌ నొద్దం అనున 
రించలేదు. బౌద్దం సామాజిక పరివర్తనకు విజ్ఞాన వంతంగా పవిచేసింది. 
విజ్ఞానాన్నుండి ఆవిర్భవించిందని కెవలం నమ్మకంమోద ఆధారం కాక 
హేతు జిజ్ఞాస మాద బౌద్ధం ఆధార పడిందని చెబుతూ పి. లక్ష్మినరసు తన 
ఎసెన్స్‌ ఆఫ్‌ బుద్దిజంలో ఇలా పర్కొన్నారు. 








tl; బౌద్దం అంటే ఏమిటి? - ప్రాఫెసర్‌. పి, లక్ష్మీనరసు. పేజీ-46 


1836 బొద్దదర్శనం 
: న 


“in Buddhism there are no beliefs which are not the out- 
coma of knowledge. !t does not constrain the rational human 


mind to dwell upon insoluble problems. ls the world eternal, or 
isit not eteral? ls the world finite, or it is not finite? Such 
questions have no V alue for Buddhism.1 


దృఢమైన సమస్యలను ఆలోచించకుండా బౌద్ధం హేతు దృక్పథం 
వున్న మనిషిని నిరోధించదు, (పపంచం శాశ్వతమా, "అశాశ్వత మూ, (సపంచా 
నికి పరిమికులున్నాయా లేవా అనే (ప్రశ్నలకు బౌద్దంలో విలువలేదు. (పత్యేక 
(పళంసలు, అఎమానాలు పొందిన కొందరు బౌద్ధ 'ఇెక్తువల కున్న ee 
గూర్చి ఇత్సింగ్‌ వలా (ప్రస్తావించాడు, భూములు, ఇళ్ళు, షావులు, చెక్క, 
ఇనుప, రాగి వసుజలుగొవున్న వారి సంపద are సజ వుండే సాం 
ముక ఆప్పిగా చేయబడేది. కాని చిన్న చిన్న ఇనుప, రాగి పాలు, తలుపులు, 
'తాళాలు, సూదులు, రేజర్లు, కత్తులు, గొడ్డచ్ళు, వులులు, కుండలు, నీటిపాత్రలు 
మొ ॥నవి భిక్షువులకు పంచబడేవి,' ఏనుగులు, గురాలు, కంచరగాడిదలు, 
స్వారి గుర్రాలు రాజకుటుంబాల కివ్వబడేవి. ఎద్దు, గొల్టెలు, బౌద్ధ సంఘ 
ఆస్పిగా మార్చబడేది. విహారలోని పవిత్రాస్థలాలను అలంకరించుటకు, (పళ 
మలకు రంగులు వేయుటకు ఉత్తమరకపురంగులు పంపబడేవి. మత్తు మంద 
పూడ్చ ఐడేది, పారవేయబడేది. విహార వైద్యశాలల్లో రోగులకోసం జౌషధాలు 
'పదిలపర్చబడినాయని లాల్‌ మన్‌ జోషి వివరించాడు. 


. ఈ వసతులు కలిగించిన వ్యా “పార వరాల (ప్రభావం బె బౌద్ద విహారాల 
కంటే, విహారాల(ప్రభావమే పస. వర్గాలమావవ్యంది. వ్యాపార వర్గాల 
: (ప్రభావం బె బౌద్ధరామాల మోద వుందనే వాదనను (త్రిపురనేని వెంకటేశ్వర 
రావు ఇలో (తిప్పి కొడుతున్నారు. 


“బుద్దునినాడు ల వర్తక వర్గం బలమైన నూతన 
' వర్గంగా ఈ హతడిశిపన: బుద్ద బోధ ఆవర్గం యొక్క న సాంస్కృతిక నినాదమ 
యిందని-అడుగడుగునా వక్కాణింవినంతగా, బుద్ధ బోధలో - ఏవిషయం 
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పకా 


చావదర్శనం EY 


వారివర్గ (ప్రయోజనాలకు (ప్రదలరక్ష అయిందో నిర్దువ్షంగా నిరూసించలేదు, 
చతుసృత్యాల సూతమా! జగత్తును జన్మను గూర్చిన (ప్రధమ (ప్రముఖ 
సత్యం దుఃఖం; అదుఃఖకారణం తృష్ట-ఆశ; దుఃఖానికి అంతముంది;: 
దాన్ని అంతమొందించేందుకు మార్గముంది అంటూ వచతుస్పత్యాలు చెప్పి 

వాని వివరణగా చెప్పిన ద్వాదశ నిదాన నూకమా? నీతిమంతమైన, 
నియమ బద్దమైన జీవిత మార్గాన్ని నిర్దేశించిన ఆర్య అష్టాంగమార్గమా? అ 
(ప్రకారం నడుచుకోవడానికి నాటి వర్ష క్‌ (పభువర్గం ఉత్సహింవిందన్నట్టా? 
సర్వం అనిత్యమన్న సూతమా? నిర్వాణంశాంతం అన్నట్టిదా? "బంగారు 
వంటి కోమటి సంగీతము నేర్చి బేరఫారము లుడిగెన్‌” అన్నట్టుగా వర్తక 
పుతులై నయపడు, అతని నేస్తులు నలుగురు, సృగాలుడువంటి వారెందరో 
సంపదలను, సంసార సుఖాలను వదులుకొని సన్యసించారంటే వర్గ | పయో 
జనాలకనే సమాధాన మిస్తామా? అనాధ పిండక (షి అనుపమానదానం 
అతని సాటి వర్తక ప్రభువుభార్య-పూర్ణవర్థనుని భార్య విశాఖ తన స్త్రీధనం 
యావద్దానం వంటివన్నీ ఏమిటి? (ప్రజాస్వామికాలకు విరుద్దంగా బుద్దుడు 
మగధ, కోసల నిరంకుశ సా[మాజ్యతత్వ సమర్థన చేశాడ నుకొనటమా? 
మరి శాక్యలిచ్భవీ గణరాజ్యాలు బుద్ధునికి అభిమాన పా(త్రాలు, అతని 
భిక్షు సంఘప్యావస్థ వానికి పతీక అని మరొక (పక్క చెప్పుకుంటామేమిటి? 
ఇది పరస్పర విరుద్ధమైన కధనము కాదా”? 


వెంకటేశ్వర రావు తన వివరణలో బౌద్దం వ్యాపారవర్గాలను తన 
సిద్ధాంతాల ద్వారా (ప్రతిభావంతం చేసి తన వెనక నడుపుకోగలిగింది అని 
“పేర్కొన్నారు. ఎక్కువ మంది వైచ్యలు బౌద్ధంలో చేరినంత మాత్రాన 
ఇది వ్యాపారస్తులమత౦కాదు సంఘ నిర్మాణమే బౌద్ధంలో (ప్రధాన భూమిక, 
బుద్దుని అహింసావాదం వ్యాపార కేందాలలో వ్యవస్థాపితమైంది, మగధ 
కోసల, అవంతి, ఉజ్జయిని, వివ, రాజగృహ, కాశిలలో బుద్దుని సందేశం 
(ప్రశస్తి చెందింది. (శావస్తి పట్టణంలోని సంపన్న వంతులు బౌద్ధంలో 
చేరడం ఒక “పెద్దమలువు. ఈ బౌద్ద ధర్మవాప్తికి నిర్మాణాత్మకమైన పద్దతిని 
ఆచరించి విహారాలు నిర్మించడం వలన బౌద్ద సంఘానికి వచ్చిన అపరిమి 
తమైన సంపద వాలావరకు సక్రమమెన మార్గంలోనే ఉపయోగకెడింది, 
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అనంతకాలంలో బెౌద్దమఠాలు భారతదేశ వ్యాప్తంగా విస్త రించాయ్యి 
జెంగాల్‌ను పాలించిన పుల రాజు చేసిన దానాలు కూడా చెప్ప తగినవి 
'నలందలో' అనేక కొత్త బౌద్ద విహారాలు కట్టించడమే గాక pe 
వాటిని పునరుద్ధరించాడు. క్రీం శ . రివళతాబ్దంలో పాలారాజై న గోపాలుడు 
(1) వాజణ్యర[VAGISVARI]అనే వేశారు. గోపాలుడు బౌద్దానికి వేసిన 
దానాలు 'మంజుశీ శ్రీమూలకల్ప'లో నో తెలుపబడినాయి. అతను కాలు 
వె త్యాలు, ఉద్యానవనాలు, తటాకాలు, నత్రాలు గుహలు నిర్మించాడని 
తెలుస్తు ౦ది. 


గోపాలుని కుమారుడు ధర్మపాలుడు విక్రమ శీలమరాన్ని స్థాపించాడు. 
డానిలో 105 గదులు నిర్మించారు. వానిలో 54 గదులు హంగ నివసించ 
డానికి, మిగిలిన౮4 వారిమత విధానాలు పాటించడానికి వపయోగించేవారు. 
మధ్యలో సెంటల్‌ హాల్‌ వుండేది. బయటకి 6 ద్వారాలు వుండేవి, ఈ సం 
ప్టలో బౌద్ద ధర్మ పరమైన విద్యాబోధనకు సంబంధించి 108 మంది బొద్ద 
వండితులను సోషించేవారు. నలంద విహారాన్ని కూడా ధర్మపాలుడే అతవి 
కాలంలో నడిపించాడు. 


రాజభట్టుడు (RAJABHATA) "ఉపాసక' ను అనుసరించాడు. రోజుకు 
లక్ష్మ బుద్ధ విగ్రహాలు మట్టితో చేయించ గలిగేవాడు. మహ్మాపైజ్ఞపాల్‌ మిత 
న్యూతాల్లో వెయ్యి పాదాలు చదివే వాడు, ఆయన 'అవలోకితేశ్వర' అనే 
బోధి సత్వ విగ్రహాలను పెట్టి అనేక పవర్శనలు య డు, ఆతని కేంద్రంలో 
4000 మంది బె చౌద్దభిక్షువులు, ఫిక్షణులు వుండేవి 


ఒరిస్వాలోని 'ఖామకార" (BHAUMAKARA)} రాజులు బౌద్ధులకు 
దానాలు చేసేవారు. వారి ముఖ్యపట్టణం అయిన విరాజలో (VIRAJA) లో 
బౌద్ద మత చిహ్నాలు అనేకం బయట పడ్డాయి. [త్రిభువన మహాదేవి శవకారుడు 
(భ్ర)యొక్క రాణి కట్టించిన డంకానల్‌ పలకం అనేక బౌద్ద ఆరామాలు 
నిర్మించిన వారి చిహ్నంగా పుఠాధర (P౮గిADARA) పట్నానికి స్వాగతం 
పలుకుతుంది, 
(1). "బుద్దబోధ-బౌద్ధమతం”- ముందుమాట పేజి 9 
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క్రీ.శ. 8,9వి,తాచ్చాలకు బౌద్దానికి సంబంధించిన తాంతిక ఫలకాలు 
రాజపురంలో తవ్వకాల్లో బయటపడినాయి. ఖాదిపాద (168401 94ఉ04ఉ)లో 
వున్న అవలోకితేశ్వరుని విగహం పరమగురు రాహులరువి అనే తాం 
(తిక బౌద్దునిచేత స్థాపించబడింది. ఒరిస్సాలోని రత్నగిరిలో బౌద్దకళకు 
సంబంధించి గుర్తింపదగిన వ్మిగహాలు బయటపడ్డాయి. 


రత్నగిరి వౌదవిహారంలో వె నాలోని బౌద్ధమతాన్ని గూర్చి (ప్రజా అనే 
ద ము ళు ఖా 
మాంగ్‌ అధ్యయనం చేశాడు. 


ప్రజ్ఞానిద్వారా “అవతంశాఖి అనే విభాగాన్ని సుభాకరసిన్హ అనేరాజు 
చెనిస్‌ సా్యమాజ్యాధిపతై న TE T50NG రాజ్యానికి పంపారు. (కీ.శ 
9వ శతాబ్దానికి సంబంధించిన “జయా[శమ విహార్‌"కు శివకరదేవ 111 
కాలం [గామం పన్నుని దానం చేశాడు... ఈ విహారరలో ఛిక్షులు, భిక్షి 
ణులు కలిసే జీవించేవారు. డేవీ పర్వతాలలో కనబడే శిలాకాసనాల వలన 
"అర్హ్యాకవరాటిక” అనే విహారం వున్నట్లు తెలుస్తుంది. ఇది 9వ శతాబ్దానికి 
చెందిన శిలాశాసనం. ఈ మఠం క్రీశ. రి2రి భీమతాలోకమాన్యుల చేత 
నిర్మింపబడింది. రాజతరంగిణి 8,4 భాగాల్లో కాక్మీర్‌రాజులు బౌద్ధ భిక్షు 
అకు అత్యధికంగా దానాలు చేశారని (వాయబడింది. మేఘవాహనుడు అనే 
రాజు బౌద్ద దీక్షను స్వీకరించాడు. అతని భార్య అమృత ,పభవిదేశీ భిక్షు 
వులకోసం ఒకపెద్ద ఆశ్రమాన్ని నిర్మించింది. STANPA అనే టిబెట్‌కు 
చెందిన బౌద్ధభిక్షువు ఈ ఆరామంలో వున్నాడు. బౌద్ధమతానికి యుధీష్టిర, 
రణాదిత్య, విక్రమాదిత్య వారి రాణులు, మంతులు కూడా విసృతంగా 
దానాలు చేసినట్లు తెలుస్తుంది. రివ శతాబ్దపు కాశ్మీర బౌద్ద వుపాసకుడు కం 
కుణ [CANKUNA] బౌద్ధ ధర్మాన్ని (ప్రచారం చేయడంలో (ప్రసిద్ది చెందాడు 
మాళవదేశానికి సంబంధించిన  శిలాదిత్యరాజు అళోకుణ్ణి అనుసరించాడు. 
హర్షుని అల్లుడెన (ధువభట్టుడు కూడా బౌద్దులకు దానం చేయడంలో పేరెన్నిక 
గన్నాడు. ధర్మాదిత్యుడు ఒక పెద్ద బౌద్దు దేవాలయాన్ని నిర్మెంచి అందులో 
ఏడు బుద్దుని వ్మిగహాలు ిల్సింపజేసి ప్రతినిత్యం బౌద్ద భిమ్షవులకు బంగారు 
తహ స విలువైన వస్తువులు దానంచేస్తూ పృండవాడు. ఇతడు అహింసా 
సిద్దాంతాన్ని ఎంతబాగా పాటించే వాడంటే ఎనుగులకుకూడా ' పద్దిచేసిన 
నీటిని ఇచ్చేవాడు. 
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ఇలా భారత భూభాగంలో అనేకనుంది రాజులు బౌత్ట ధర్మాని పరి 
వ్యాప్తి చేయడంకోసం అపరిమితంగా దానాలు చేశారు. ఇందువల్ల కొన్ని 
అనర్థాలు జరిగినా బౌద్దధర్మ పరివ్యాప్పి కూడా బలంగాను, నిర్మాణాత్మకం 
గొను జరిగి బౌద్దం (ప్రజలలో నూతనోత్తే జం తెచ్చింది 


"A new Buddhist movement arsoe in the 10th century A.D); 
in the form of belife in Amitabha Buddha. Many people were con; 
verted to this faith and they simply recited the name of Amitabha 
Buddha with the object of being reborn in his Pure Land, This 
movement was followed by independent new sects which also 
emphasized belief in Amitabha. The new sects, which arose 
during the 12th and 13th centuries, were as follows: Yuzunen- 
butsu, founded by Ryonin (1072—1132 A, D), Jodo, founded 
by Honen (1133 — 1212 AD), Jodo - shin, founded by Shinran 
(1173—1262 A. D.y, and the Ji, founded by 1౧09౧ (1239—1289 
A.D.).The factors common to these sects were to bs founded in the 
definition of laymanship and in the efforts to purify and simplify 
both doctrine and practice. Owing to these features, thzy were 
able to attract many followers from among the farmers psasants 
and warriors”, 


బౌద్ధం ఒక ఉద్యమంగా, ఒక సంభనిర్మాణంగా ఒక సామాజిక 
కార్యాచరణగా, ఒక విప్లవ (స్రవంతిగా, ఒక పరిణామరూపంగా ఒకసారస్వత్ర 
నికేతనంగా, ఒక వితశాలగా, ఒక శిల్పప్రపంచ౦గా, ఒక ఆసోరణద్వీపంగా* 
ఒక [_పేమక్షేతంగా, ఒక తాత్విక (సవంతిగా, ఒకవ్యక్కిత్వ (ప్రదీప్పిగా 
బుద్దుని ఆశయాలను, ఆలోచనలను, అచరణను పంపంచ వ్యాప్తంగా 
వెలిగించింది. 


వోని 
2500 Years of Buddhism prof. ౯. V. Bapat 
Publications Division page:—63 
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బౌద్దం = సవుకాలినదర / సత్ర 


జోద్ధంలో సమాజ పరిణామ సూత్రంతో పొటు సమకాలీనతవ్వంది. 
మాజం మారుతున్న కొద్ది సమాజాన్ని సజీవ శక్తి గొ మల్బడానికి బౌద్దం 
ఒక దారి శనిక్‌ సాధనమవుతుంరి. 


బౌద్దంతత్యంలో ఆంతర్షీనంగా దాగున్న సామాజిక, ఆర్థిక, రాజకీయ 
సాంస్కృతికరంగాలు నిరంతరం అన్వయింజ బడుతూ సమాజంలో వున్న 
లోపాలను తొలగిస్తూ నితనూత నసామాజిక ఆవిళ్ళావానికి మూలకంవమ 
వుతూవస్తున్నాయి. వ్యక్సిన్ని, సమజాన్ని నిరంతరం పెనవేస్తు వారిద్దరి 
అంత స్సంబంధాతను సుసంపన్నం చేస్తూ బౌద్దం ముందుకు వెఖళతుంది. 
ఈ[కఠకమంలో బౌద్దం ఏబరంగాలనూ సుసంపన్నం చెసింనో పరిశీలిద్దాం, 


(1) బౌ ద్దం= ఆర్తిక సౌనరికీ 


బుద్దుని re పా [1పొపంచక దృక్పథం కలిగి ఊరి 
Flay త్ర బోధనల్లో దుఃఖ విముక్తికి సంభంధించిన జీవన విధానం బోధింప 
టడేది. ముఖ్యంగా న శొద్దసంఘ ని నిర్మాణంలో ' అర్ధిక స్పృహ వాలా స్పష్టంగా 


ఊంది, దానితోపాటు ఆర్థిక నిర్మాణమూ ఊంది. నిజానికి బౌద్దయగంలోనే 
వ్యాపార కేం్యదాలు బలంగా రూపొందాయి. అంతేగాకుండా 'వాద్దం రాజ్య 
నుసి రతనుకూడా నొకి గ్రావక్కాణించింది. రాజ్యం సుస్తి రంగా ఉండడం 
అనేది సమాజం సుసంపన్నం కావడం మోద ఆధారపడి ఉంటుంది. కాబట్టి 
సమాజాన్ని నా ఉంచే అంకాలమోద బౌద్ధం నొక్కిచెప్పింది- 
ఈ అంకాన్ని A.K. wARDER gన ఇండియన్‌ బుద్దిజంలో ఇలా పేర్కొ 
న్నాడు 1 "చాద్ధ సంఘనిర్మాణంలో ఆర్ధిక స్వభావం, కలిగిన సూబనలు 
న్నాయి. ఇదె ఏంతో ఆసక్తి కరమెది.* “ముఖ్యమైనది. ఇది [పాధమికంగా 
ఆర్రిక స్వభావం కలిగినవే అయినప్పటికీ, ఈ అభివృద్ధికరమైన అర్ధిక వునా 
ది పెన సమాజం సర్వతో ముఖాభివృద్ధి చెందుతుంది. ఆర్థిక . సుసంపన్నతః* 
విస్తరణ అనే అంశాలుమూతమే (పజల అలజడిని తగ్గించగలపు. అదే 

మాజంలో ఈ అంళాలు రాజునుకూడా గొప్పవాడిగా చేస్తుంది. (పజలను 
ఆర్దికంగా అభివృద్దిళ స్తే ప్రే జ్యంకూడా |పతిఫలాలను. ( పన్ను రూపంలో) 
పొందవచ్చు. వాస్త వానికి యే ౯ సంపయ మవుతుంది. సమాజం 
సుసంపన్నమై, ఆర్థికంగా క్షేమంగా ఉండి, ఏవిధమైన అలజడిలేకుండా 
ఉఊండడమే బె బాద్దధర్మసారం. ఇదే దానివిజయానికి అవసరమయిన అంశం. 
ఈ అంశానికి బౌద్ద సంఘంలో, ప్రాధాన్యత వుండేది. వాటి వ్యాప్తికి 
సంబంధించిన బౌద్ద (గంధాల అధ్యయనానికి వారు [ప్రాముఖ్యత నిచ్చారు 
బుద్దుడు తన ధర్మాన్ని (ప్రపంచమంతా శాశ్వతంగా ఉండిపోవాలని అనుకో 
తదు. సమాజపరిణామాన్నే ఆయన కోరాడు, 


బౌద్రంచృబాహ్మణ అవకాశవాదం యుద్దం. 


బుద్దుడు ఒక దీర ధృ సూత్రంలో పరాన్న భుక్కులుగా త [బ్రాహ్మణ 
అవకాశవాదాన్ని దుయ్యబట్టాడు. బుద్ధుడి బోధనలల్లో దో పిడి వ్యవస్థకు 
మూలమైన ఇతరుల (శమ దోచుకోవడం మై పెద్ద ఎత్తున ఆలోచన లేచింది. 
ఒకడు శ్రేమద్వారా జీవనం వేస్తుంటే మరొకడు కర్మకాండద్వారా జీవనం 
చేస్తున్నాడు, చ దారుణపరిస్థితిని బుద్ధుడు (్రఖ్యరిగా చెప్పాడు, ఆయన 
మాటల్లోనే ఒక దీర్గ ర్వ సూత్రంలో చూడండి, 


(1) ఇండియన్‌ బుద్ధిజం ీబి- 175, WARDER; “ 


చౌద్ద దర్శనం : 143 


ద్రాహ్మణులంతా లేదా వారిలో కొందరు ఎంతో విలాసవంతమైన 
జీవితాన్ని గడిపేవారు. ఈ పరిస్థితి భేదాలను రూపొందించిన బాహ్మణుల 
స్టితికి పూర్తి గా భిన్నమైంది. ఇప్పుడు (బ్రాహ్మణులు కులహీనులుగా జీవిస్తు 
న్నారని ఆయన భావింవాడు. వాస్తవానికి నరక రాజులదగ్గర అగహా 
రాలు పొంది భూస్యాముఖయ్యారు. .. పూర్వకాలంలోని (బ్రాహ్మణులు నిజమైన 
ముషుల్లై ఉంటే కావచ్చునేమోకాని, ఆధునిక కాలంలో కేవలం మంతాలను 
కంఠస్తం పట్టడం వలన ఏబ్రాహ్మణుడు బుషికాలేడు.” బుద్దుని మాటల్లోని 

సత్యం ట్రాహ్మణవర్గానిక బాకులా దిగబడింది. 


రర యత తాత్వక మత 
మ వ 


బౌద్ధం పిడివాదానీకి భిన్నంగా హేతువాద దృక్పధంతో ఎవగడానికి 
కారణం నిత్యమాతనంగా తను సూ(తాలను హేతుత్యంతో సమన్వయించు 
కోవడమే. ఉక స్పష్టమైన దృక్పధంతో తాను నిర్మించిన సూ(తాలు సామాఖజి 
కంగా ఎంతవరకు అన్వ్నయమవుకున్నవో, వివేవించుకొనే విశ్‌ వ్రవిద్యాలయౌాతలూ 
ఆశ్రమాలు బౌద్దాన్ని ఎప్పటికప్పుడు సమకాలీన ప్రాపంచిక దృక్పధం తీసు 
కోవడంలో కృతకృత ్యమైందని A..K-WARDER ఈ విషయాన్ని (ప్రతిభా 
వంతంగా ఇలా వివరించారు. “మధ్యయుగాలలో ఆవిర్భవించిన కొత్త ఆలో 
'చనా ధోరణులను గురించి మనం పరిశీలిధాం. అవి మాధ్యమిక, పారమిత, 
విజ్ఞానవాద, సైద్దాంతిక ధోరణులు. (ప్రతి ధి 'ధోరణిలోను అనేకమంది ఉపాధ్యా 
యులు, (పబోధకులు తమశిమ్యలకు ఆయాధోరణుల సారాస్తాచోళిన్తూ' 
వచ్చారు. (వతి ఉపాధ్యాయుడు తన బోధనను ఎప్పటికప్పుడు సంస్కరిప్తా 
మరింతగా శుద్దిచెస్తూ తమ శిష్యులకు బోధించారు. వారి కృషిలో (ప్రధాన 
“భాగం. ఇతర ధోరణుల పట్ల తమ విమర్శనాత్మక పరిశీలనకు కేటాయించారు. 
ఇందులో బౌద్ద ధ్‌ ధోరణులు, బొద్దేతర ధ్‌ ధోరణులుకూడా ఉ ఉన్నాయి, గతంలో 
ఉన్న వాదనలను విమర్శనాత్మక దృష్టేతో పరిశీలించి దానిపైన: తర్కాన్ని 
నిర్మించి దానిని తమ విద్యార్దులకు అందించేవారు. 
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ca] YO 
బె ద్ద సంభ నిర్మాణం-పరివ్యా ప్తి కై 


వీరు బహిరంగ చర్చలలో పాల్గొనేవారు. బహిరంగ వౌదో పవాదాలు 
స. ee (పాణం... 


"We'have followed above the rise of the new schools of the 
Middle Ages : the Madhyamaka and the Paramita. The Vijnana= 
vada andthe Sautrantika. Each of these produced a succession 
ofteachers who continued to make refinements in the doctrines 
which. they passed onto their students. A major part of their 
work consisted of:criticism of other views, Buddhist and non- 
Buddhist, since the latest. opinions and argumenis had always to 
be met and tre students in each school prepared for the public 
debates whiéh weré the life-breath of Indian RIS Sony: 1 


బొద్దం € తన పుట్టుక నుండి బౌద్దారామాలలో గొప్ప విద్యా హంతి 
డాయాన్నీ నెలకొల్పింది. (పతి తాత్వీక ధ్‌ ధోరణికీ సంబంధించిన గ్రంథాలతో 
కూడిన .. [గంథాలయాలను. (పతిష్టించింది. బౌద్ధానికి సంబంధించిన వివిధ 
రకాలను వెందిన (గంథోలనే కాక బౌద్దేతర (గరీథాలము' కూడా బె నొద్ద విదా రు 
లకు అందుబాటులో ఉంవారు.. ఈ విధంగా. అన్నిరకాల వాదనలసు వు 
ర్లులకం ఒక కమపద్ధతిలో. బోధించి వారిని నుశిక్షుతులే న. తత్వ వేత లుగా 
పీర్చిదిద్దారు. ఇలాకొన్ని ఆరామాలు ఇప్పటికి విశ్వవిద్యాలయాలు అనదగి 
నంతగా. : అభివృద్ధి చెందాయి. ' కొన్నిచిన్న బె బౌధ సమాజాలు తాత్విక 
అధ్య ,యనంకన్నా శకలం ధ్యానానికే ఎక్కువ గా ప్రాధాన్యతనిచ్చి నప్పటికి 
క . విశ్వవిద్యాలయాలుగా అభివృద్ధి చెందిన. ఆరామాలనుండి ఒక తకు 


వేత్త లు పండితులు .శాలివృదిబెంధారు. 


త. "హొందూ. అధ్యయన పద్దతికి పూర్తిగా. ముంపు హిందూ 
వ ఏక మం తాలు ఒక .మనిషినుండి మరొక వ మనిషికి చెప్పడమే _ కాక అవి 
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(గ్రీకు తత్వశాస్త్రంలో వచ్చిన వివేచన అంతా అంతకంటె బలంగా 
బౌద్ధంలో వోటువేసుకుంది. ప్లాటో ఏర్పరచిన అకాడమీలన్నిటికన్నా విజ్ఞా 
నవంతమైనవి, శక్తివంతమైనవి తర్కబద్దమెనవి, లోతై నవి, విశేషణాత్మక 
మైనవి విద్యుత్తుతో కూడినవి బౌద్ద విశ్వవిద్యాలయాలు, (ప్రపంచంలో 
ఎక్కడా విశ్వమానవ భావన రూపొందకముందే భారత ఉపఖండంలో 
బద్భులు విశ్వమానవ తత్వాన్ని తమ విశ్వవిద్యాలయాల్లో చర్చకు ఆచరణకు 
తెచ్చారు. (గ్రీకు తత్వకా(స్తాన్ని అత్యున్నతంగా పొగిడి తమకు అన్వయించు 
కునే ఈ హిందూ మేధావులు బౌద్ధతత్వాన్ని మాత్రం శతు శిబిరంగా 
మూాస్తూవబ్బారు. హిందూ పిడివాదానికి (ప్రత్యామ్నాయంగా రూపొందిన 
విశ్వోవిద్యాలయాల్లో నలండా ఒకటి. దీని గురించి వార్డర్‌ ఇలా 
వ్యాఖ్యానిస్తున్నారు. 


. “The most famous of all the universities was Nalanda, a 
few miles north of Rajagrha, which seems to have owed [15 
foundation to the fact that Saripatra had lived, taught and died 
there. Since Sariputra according tothe tradition was largely 
responsible for the systematic study of the doctrine and was 


particularly connected with the elaboration of abhidharma this 
choice of a site for academic work would be appropriate,'‘1 


అన్ని విశ్వవిద్యాలయాల్లో బాగా (ప్రాచుర్యం పొందినది నలందా. ఇది 
రాజగృహకు కొన్ని మైస్ళ దూరంలో ఉంది. ఇక్కడే కారిపు[త జీవించాడని. 
ఇక్కడే తన విద్యాభ్యాసాన్ని కొనసాగించి, ఇక్కడే మరణించాడని చెప్పడా 
నికి ఆధారాలు ఉన్నాయి. శారివుతుడు ఈ విధమైన (క్రమబద్ధమైన అధ్యయ 
నాన్ని అభివృద్ధి చేశాడు. ముఖ్యంగా అభిధర్మాన్ని విస్తృతపర్చి అభివృద్ధి 
వేశాడు. నలందా కనిమ్మని! తరువాత (ప్రసిద్ది జెందిన కేంద్రంగా విరాజి 
ల్లింది. మాధ్యమిక వాదాన్ని బోధించిన నాగార్జుని వంటి వారు కూడా అక్కడ 
అధ్యాపకులుగా పనిచేశారని చర్మిత కారులు చెప్తున్నారు. అక్కడ దిజ్జాగుడు 
నూత్నదర్శనాన్ని ఇక్కడే బోధించాడు. అతని కాలంలో నలందకు ఉన్నత 
(పశస్తివచ్చింది. చైనాయా;త్రికులు తమ డైరీలలో పేర్కొన్నట్లుగా వేలాది 
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మంది విద్యార్థులు, అధ్యయనం చేస్తుండేవారు,[పతిరోజు వంద మందికిమైగా 
బోధకులు తత్వశాసాన్ని [క్రమపద్దతిలో వెపూ ఉండేవారు, విద్యారులను 
చేర్చుకోవడానికి వారికి భోజన వసతులు మిగిలిన సదుపాయాలు మాడడానికి 
అవ్యాపకేతర సిబ్బంది ఉండేవారు భారత టిబెట్‌ రికార్డులో మూతదిత 
స్తుల భవనాలు (గంధాలయాలకు ఉపయోగింవారని పేర్కొనబడింది. నలంద 
తరువాత పళ్చిమ భారతంలో (ప్రసిద్ది చెందిందని "వల్లభి" విశ్వవిద్యాలయం 
గురించి ౪౭౧66 [పశంసించాడు, ఇంకా (పసిద్ధిచెందిన విశ్వవిద్యాలయాలు 
ఎన్నో పేర్కానదగినవి ఉన్నాయి, వానిలో ముఖ్యమైనవి వికమశిల ఉద 
ఆడపురి, సోమపురి, జగద్ధాల, వృజసేవ మరియ త్రికాంతుక పేర్కొనదగి 
నవి. బుద్దుడు ధర్మచక్రం బోధించిన జాతవనం చార్మితక (ప్రసివ్షమైంది. 
హిందూ పౌరాణిక స్థలాలు యజ్ఞాయాగాదులకు, యుద్ధ కాండ లక్కు (ప్రఖ్యాతి 
గన్నవి కాగా బౌద్ధ స్థలాలు బోధలకు మానవతకు (పసిద్ధిగాంచినవి, 


బౌద్ధం (ప్రత్యామ్నాయం తరతరాలకు నిర్మాణాత్మక జీవిత సంఘ 
దర్శనాన్ని అందించాయి. నాదం అంటేనే ఒక (పత్యామ్నాయ గంస్కృతి, 
వ్యక్తి నుండి (గామంవరకు, [గామంనుండి దేశంవరకు దేశంనుండి ఖండ 
ఖఇండాంతరాలవరకు సమకాలీనంగా అన్వయించుకోగలిగిన మానవతా దర్శ 
నాన్ని బౌద్దం అందించింది. బౌద్ద తత్వం సంస్కృతిలో సమన్వయం అయి. 
వుంది. ఆధ్యయనం వీనిక్మిపాణం జీవితాన్ని సంఘాన్ని నిరంతరం అధ్య 
యనం చేయడంద్వారా బౌట్ట దర్శనం తన్నుతాను (పతియుగంలోను పున 
చ్మించుకొంటు. సమకాలీన దర్శనంగా ముందుకు వస్తుంది. . 


అందుకు అంబేడ్కర్‌ బౌద్ధ భర్మాన్ని సంస్కృతిని రాబోయేతరాలఅక్సు 
నూత్న వృక్పధంతో అందించారు. ఆయన అందించిన నూత్న సామాజిక 
'వర్శనమే సమకాలీన సాంస్కృతి క విప్లవానికి ఊపిరి, 


ba 
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. ఆధునికయుగంలో భారతసమాజాన్ని పునర్నిర్మించాలంటే వాద్ధధర్మ 
మొక్కటే మార్గమని డా॥ బి. ఆర్‌. అంబేడ్కర్‌ తలంచార్చు. 'హెందూ' నమా 
జంలో విట్టెంగట్టుకున్న కులతత్వాన్ని,. అన్నృళ్యతని' స్త్రీల ఆసమానత లని. 
తొలగించాలంటే బౌద్దధర్మ మొక్కటే మనకు శరణ్యమని డా॥ అంబేడ్కర్‌ 
బౌర్భమార్గాన్ని బోధింబొడు. అస్పృశ్య కులాల్లో జన్మించినవారు తమ్ముతాము 
హిందూమతంలోనుండి విముక్షి చేసుకోలేరని అందుకే నేను. హిందువుగా - 
మరణించనని ఆయన (ప్రబోధించాడు. . 


ఒక నూత్న దర్శనాన్ని (పభోదించిన బుద్ధుని జీవితాన్ని హీందూ 
హోెతికాసికులు ఇష్టమొబ్చిన పద్ధతిలో అభూతకల్పనలతో కూడిన కధగా 
మాల్చారు. బుద్దుణ్జి దృఢసంకల్పంలేనివాడిగా చిన్నచిన్న అంశాలకే మనస్సు 
నిశ్చలత్వాన్ని కోల్పోయిన అబలునిగా తీర్చిదిద్దారు, దీనికి అంబేడ్కర్‌ పరి 
వాజకుడవడానికి కారణం హిందూ ఐతిహాసికులు చెప్పిన కట్టుకథలుకాదని . 


శాఖ్యులకు, .కొలియులకు మధ్యజరిగే యుద్ధాన్ని నివారించ డానికి-ఆ ఆయన పరి 
(వాజకుడయినట్లు 'బరిత్రకాధారాలతో బుజువుచేశాడు, అంతకు ముందు 


(పబారంలో వున్న ఒక శవాన్ని ఒక వృద్దుణ్ణి, ఒక వ్యాధి పీడితుట్టి చూసి 
బుద్ధుడు తన 29వ ఏట పర్మివాజకుడయ్యాడు అనే దానికి డు ఇప్పాడు. 


అలాగే అంబేడ్కర్‌ తన లోతైన పధిళోద్దనతో బుద్ధుని. వాస్తవ 
ధర్మాన్ని వెలికి తీశాడు. బుద్ధుడు ఆత్మ నికిని- నిాకరించినట్లు బుజువు 
చేశాడు, కర్మ, పునర్ణన్మలను "ఆయన ఏ అర్థాల్లో .వాడాడొ తెలియచేశాడు. 
అంతేగాక బుద్ధుడు భిక్షువుకుండే వ్యకి త్వాన్ని పరిపూర్ణ నూనవుడిగా ఎలా 
తీర్చిదిద్దాడో, “ఈ పరిపూర్ణ మానవుడు తన్నుతాను. విముక్తి చేసుకోవడానికి 
మానవ సమాజాన్ని విముకి, చేయటానికి. తన్నుతాను. ఎలా రూపొందించు' 
కోవాలో చర్చించాడు, అంచేక్కర్‌ బౌద్ధధర్మాన్ని ' కం. వారి జవను 
ధర్మాన్ని బౌద్ధగ్రంధాలన్ని పరిశీలించి పేర్కొన్నాడు. 3 | 


బౌద్ద ధమ్మాన్ని ఆబరించడమంటే నగ శీవీకాన్ని గడపటమే 
నని న్వచ్భతమనస్సులో, వాక్కులో, శరీరంలో వ్యుండాలంటాడు. సోమరిత 
నానికి, జడత్వానికి. ఉదిక్క తక్కి దుందుడుకు తనానికి దూరంగా ఉఊం౦డగ 
తరు మానసిక స్వచ్భత అని బుద్దుని ధర్మాన్ని అంబేడ్కర్‌ ని వేదిస్తాడు-, 
హింసను బలంగా వ్యతిరేకించాడు బుద్దుడు. కాముకత్వాన్ని, అసత మాడ 
డాన్ని, మత్తుపదార్రాలను సేవించి మందమతిగా జీవించడాన్ని బుద్ధుడు వ్యతి 
రేకించోడని బె ) చౌద్ధధర్మదీక్ష పొందడం వలననీవు పరిపూర్ణమానవుడవతావని . 
అంబేడ్కర్‌ తన బుద్ధుడు అతని ధమ్మంలో పేర్కొన్నాడు. . దురాశ, కోధం* 
(భ్రమలను అధిగమించినల్లెతే మానవుడిలో బాధ, వేవనల ౭ జయించ వచ్చని” 
వాంఛలకు బలికాకుండ మానవుడు జా[గదావప్టలో ఉఊండాలన్నాడు బుద్ధుడు" 
మానవుడు నిర్వాణమార్గం చేరుకొనేందుకు కోరికలు అవరోధమని బుద్ధుడు. 
'హాచ్చరించాడు. అంబేడ్కర్‌ బుద్ధుని బోధనలను క్రమబద్ధీకరించడ మేగాక 
దానిలోని" సక సులభ సొధ్యంగా నివేదించాడు. 


"వై న తికంగాను, మానసికంగాను, దృష్టపరంగాను విజయం. సాధింటో' 
గలిగినవాడు ధర్మాన్ని నెర వేర్నినట్లేనని బుద్ధుడు చెప్పిన సారాన్ని అంచేడ్కర్‌ 
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వివరించారు. పరిపక్వతకూడ మౌఖిక, మానసిక, శారీరకాంకాలనుండే 
వస్తుంది. బోధిసత్వుడై నవాడు ఒక ధర్మాన్నే పరిశీలన చేయడు. సకల 
ధర్మాల మౌఖిక న్మూతాలను, వాటి పూర్వాపరాలను పూర్తిగా పరిశీలించి 
నిగ్గుతేలుస్తాడు, ఇతరులు సహితం అలా తారతమ్య పరిశీలన చేసేందుకు 
తోడ్పడతాడు అని ఆంవేడ్కర్‌ వివరించాడు, 


బుద్దుడు చెప్పిన నిర్వాణానికి, వైదికవాదులు చెప్పిన నిర్వాణానికి 
వున్నతేడాని అంబేడ్కర్‌ వివరించాడు. చనిపోయిన తరువాత ఆత్మస్వర్గా 
నికి చేరడాన్ని బుద్ధుడు ఖండించాడు. జీవించి వుండగనే నంసార జీవనం 
ద్వారా సౌఖ్యాన్ని పొందడాన్ని కూడాబుద్ధుడు ఖండించాడు, "అగ్నిజ్వాల 
నంటి చిత్తవికారాలను అదుపులో 'వుంచడంద్వారా నిర్వాణపధం చేరుకో 
వచ్చ నే బుద్ధుని బోధను అంబేడ్కర్‌ స్పష్టంగా నూత్రీకరింవారు. బుద్దుడు 
వ్యామోహాన్ని, దురాశను అదుపులో వుంచుకోమని . చెప్పాడని దానివలన 
ఈధనాశ మనుమల్లో ఈర్ద్యా, ద్వేషాలకు కొట్లాటలకు దారితీస్తుంది. 
అశాంతిని _పేరేపిస్తుంది.. దానివల్ల సమాజం కల్లోలిత మవుతుందని బుద్దుడు 
భావించాడు, ఈ విషయంపై వ్యాఖ్యానిస్తూ అంబేడ్కర్‌ వర్గ పోరాటానికి 
ఇది చక్కటి విశ్లేషణ అనటంలో సందేహంలేదు అన్నారు. 


బుద్దుడు ఏదినిత్యంకాదని, మిశితమైనదేది శాశ్వతంకాదని, వ్యక్తి 
గత మైనదేది శాశ్వతంకాదని చెప్పాడు. ఈఅంశాన్ని వివరిస్తూ అంబేడ్కర్‌ 
దీనికి అనంగుని వివరణ ఇలా యిచ్చారు. “ఒకదాని ఆధారంగా మరొకటిగా 
ఏర్పడిన మిశ్రమంలో ఏ ఒక్కటి స్వయం శక్తికలిగి వుండజాలదు. మిశ్రమం 
విడిపోయినపుడు అందలిధాతువులు సహితం నాశ నమైపోవడం అనివార్య 
మౌతుందని, “మన్ను, నీరు, నిష, వాయువుల మిశమమేజీవి. ఈ 
నాలుగు ధాతువులు విడిపోయినపుడు జీవివిగతమౌతుంవని, దానినే మశ 
మపదార అనిత్యతత్వం అంటారని “ఒకవ్యక్‌, శాశ్వతమెలా అవుతాడన్న ది” 
ఈ నూత్రం వివరిస్తుందని అంబేడ్కర్‌ శాస్త్రీయంగా [కోడీకరించాడు. ఈ 
సూ.త్రం్యప్రకారం గడిచిపోయిన క్షణంలో నీవు జీవించావు కానిఇప్పుడదిలేధు 
రాబోవుక్షణంలో నీవుజీవిసావు ఆక్షణందాటిన తరువాత నీవులేవు. (ప్రస్తుత 
క్షణంలో నీవు జీవించి వున్నావు కాని ఆతరువాత నీవు జీవింవిలేవు అనగా 
మానవ జీవితం పరిణామ శీలనమైందని, అనుక్షణం |పపంబం మారుతుం 


150 బౌద్ద పునరుజ్జీవవోద శ్రమ సిద్ధాంతక రాడా! బీ, అర్‌, అంచేడ్కర్‌ 


చని బుద్దుడు చెప్పాడు. ఈ పరిణామశీలతనే బుద్దుని దగ్గర అంబేడ్కర్‌ 
(పధానంగా స్వీకరించింది. అంచేడ్కర్‌ తన జీవితకాలమంతా 'డైనమిక్‌'గా 
జీవించాడు. ఎక్కడా ఆయన ఆగిపోలేదు. ఆ పరిణామశీలత మర్గా బుద్దుని 
కాలాన్ని తలపింపజేసింది. మనుష్య సమాజానికున్న దుఃఖాన్ని నివారిం 
చాలంటే విషయ వాంభలనుండి హృదయ పరిజద్ధతకు, శాంతికి, సత్యసం 
బంధమైన జ్ఞానానికి బుద్ధుడు మార్గాన్ని బోధించాడు. బౌలకాలం సమజంలో 
శరీరానికి దాని ఇచ్భలకు వున్న విలువ బుద్దికి, జ్ఞానానికి లేకుండా పోయింది, 
వ్యక్కితన కోరికను నెరవేర్చుకోవడం కోసం ఇతరులవు పీడించవచ్చును. 
చేధించవచ్చును, కోరిక ఇద్దరి మధ్య ఆత్మీయతను, (పేమను తంపేడి 
అయితే సామాజిక సూత్రం విచ్చిన్నం అవుతుంది. మనిషిమనిషికి మధ్య 
(పేమపెరగాలి. మనిషిమనిషిని _పేమించాలి అని బుద్దుడు నొక్కిచెప్పాడు, 


బుద్ధుడు నీతివిశ్వజ పంప ఉండాలని వాదించాడు. దానికి ఒక 
చొంగల an ఉదాహరణ తీసుకొంటే. ఆదొంగలముఠా తమ (శ్రేయస్సు 
కోపం ఇతరుఅసు దోస్తారు. తమ (శేయస్సు వరకు అది నీతే. కాని ఇతరు 
అను బాధించడంలో దాని నంకువితత్వం బయట పడుతుంది. ఆలాగే ఒక 
జాతి ఒకకులం తమ (శేయస్సుకోనం ఇతరులను దోచుకోవడం, 
పీడించడం విశ్వజనీనమైన నీతిని గాయపరుస్తున్నాయి. నీతి విశ్వజనీనమై 
వుండాలి. సంఘ్మశ్రేయస్సు డావికి పునాదికావాలి. ఈవిషయాన్ని ఆధారం 
చేసుకొని సామాజిక నీతిమిద అంబేడ్కర్‌ లోతుగా చర్చించారు. "ఉమ్మడి 
లక్ష్యాలు, ఉమ్మడి (ప్రమాణాలు లేని పక్షంలో సమాజంలో సామరస్యం 
అనేది ఉండదు. “అలాంటి భిన్నలక్ష్యాలు, భిన్న (పమాణాలమధ్య వ్యరి 
స్టీర చిత్తంతో మనజాలడం' ఆసంభవమని అంబేడ్కర్‌ వ్యాఖ్యానించాడు, 


సమాజావికి ఉమ్మడి లక్ష్యాలు, అదర్శాలు వున్నపుడు మాత్రమే వ్యక్తి 
రచిత్తాన్ని సంపాదించుకోవడం సాధ్యమవుతోంది. ఆదిసాధ్యం కానపుడు 
వ్యకి ఆలోచన పడుతుంది. అతని ఐక దృష్టి అస్వత౦ తామూ, వ[కమూ 
అవుతోందని “అంబేడ్కర్‌ ఉమ్మడి నీతే సామాజిక నీతసి ఇది బౌద్ధ ధమ్మంలో 
(పధానసూ తమని నివేదించారు. 


బాద దర్శనం క్లేత్త్‌ క్షే 
© 


బుద్దునిపింద్ధాతాల_పై టా, అపవాదుల్ని, సంశయాలని, అంబేడ్కర్‌ 
తన నిశిత పరశేలన ద్యారా నివారించగలిగాడు, వపధానంగా 'వునర్ణన్మ'కు 
సంబంధించి బుద్దుని, జ. చెబుతూ = [బుద్దుని వ రం శరీరం 
నాలుగు ధాతువులవల్ల ఏర్పడుతుంది. అవి పృధ్వి, అగ్ని, తేజస్సు. వాయువు 


అయితే బుద్ధుడు ఏమి బబుతున్నాడంటే మానవశరీరం మరణించడం. అంటె. 
ఈనాలుగు బతు. విఢీపోయినపుడు మరణిసౌయా, అంటే? బుద్ధుడు లేదు 
అగ్ని, వాయువు, పృధ్వి, తేజన్సుకు మరణంలేదు. అవి విడిపోతాయి. మర్లా 
కలుసాయి. మర్షాకలిసినపుడు సృష్టి జరుగుతుందిక దా అదే. బుద్ధుని దృష్టిలో 
పునర్జన్మ అని "అంజేడ్కర్‌ చిక్కుముడిని విడదీశాడు. ఈ “వాం మాద 
వార్వాకుల (ప్రభావం స్పష్టంగా వుంది. అయితే బుద్ద డు కొన్ని విషయాల్లో 
బార్వాకులకంటే బలంగా మురిదుకు వెళతాడు. 
rr బుద్ధునికి వున్న 'వుచ్చేదవాది" అనే ఆంకాన్ని గూరి నె 

కూడా చర్చించాడు. బుద్దుడు”. ఒక సందర్భంలో నేను ఉచ్చేదవాదిని కానని 
చెప్పినా” అయన అత్మకు సంబంధించినంత వరకు "ఉచ్యేదవాదే' అని అంబే 
ల నిర్ధారించారు. 'ఈ అంకానికి సంబంధించిన వివరణలు = 'అంచేడ్కర్‌ 

బుద్ధుడు శ్రావస్తి లోని జీతవనంలో అనాధ. పిండకుని అరామంలో నివసిం' 
చిన, సమయంలో “మహాక్షొష్టితుడు' అడిగిన (ప్రశ్నలకు క 
సమాధానాలను ' వ తీసుకొంటాడుు ' న - 


బౌద్ధులు తమ బుద్ధి నిశ్చలక. కో చేస్తున్న ధ్యానంలో వన్న లక్ష 
ణాలు హరిస్తాయి, ఏన్ని క (పళ్నకు, "వాంఛలు, (ద్‌ చోహచిం 
తన; స్తబ్దత, భయం, సందేహం 'హంస్తాయి. చింతన; సరితృష్తి , జోగృత 
హృదయం దృఢమవుకాయని” బుద్దుడు "సమాధానం వ అంతేగాక 
స్వతంత్రంగా ' వైవిధ్యంగా "వ్యవహరిస్తున్న “దృశ ౧౦ శబర వాసన్‌, 
రువి,. స్నర్శ, ఈ ఐదింటిని బుద్ధి నడిపిస్తుందని, ఇవి జీవ చైతన్య మో 
అధారపడి వున్నాయని | బుద్దుడు “చెప్పాడు: be Ce టి 


| 'మరణించినవౌడికి' 'ధ్యానికి మధ్య ఇర్నిద్రియ వ్యాపారంలో న్రన్న తేడా 
గురీరివి బుక 'మెద్ధుడు “"వనిపోయినవోడి $= నంలో వాక్కు, మనస్సు నం 
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చడమేగాక జీవవైతన్యం హరిస్తుంది. ఉస్టం చల్లబడుతోంది. ఇంద్రియ 
వ్యాపారం ఆగిపోతుంది. కాని ధ్యానసమాధిలో వున్న భిక్షువుకు జీవవై తన్మం 
కొనసాగుంతుంది. ఉష్టం వుంటుంది. ఇంద్రియ వ్యవస్థ ఎప్పటిలా పని 
చేస్తుంది శ్వాసావయవాల్ని బంధించినా” "అని అన్నాడు. ఈవివరణ మోద 
వ్యాఖ్యానిస్తూ- అంబేడ్కర్‌ “మరణానికి ఇది వత మమూ" సమ్మగ మూఅయిన 
వివరణ కావచ్చును." అన్నారు. మరణమూ, వునర్ణిన్మ ఈఅంశాల పె బుద్ధుని 
సమాధానాలను ఆధారం చేనుకొని అంబేడ్కర్‌ స్పష్టమైన నిర్ధారణలు చేశారు. 
బుద్దుడు పదార్థ పునరుజ్జీవనం విశ్వసించాడే తప్ప ఆత్మ పునరుజ్జీవనం కాదని 
అంబేడ్కర్‌ తేల్చివెప్పాడు. ఇలా ఆలోచించడం వలన బుద్దుని దృష్టి విజ్ఞాన 
శాస్త్రంతో ఏకీభవిస్తుంవని పునర్జన్మ అనే దాన్ని ఈభావంలో మాత్రమే 
విశ్వసించి ఉంటాడని" బుద్దుని పునర్జన్మ భావాన్ని అంబేడ్కర్‌ వివరించాడు. 
ఈ విషయాన్ని బుద్ధునికే అన్వయించి కోసలరాజు (ప్రసేనుడు బుద్దుని 
అతని శిష్యురాలు శ్షైమను విడివిడిగా (ప్రశ్నించి పొందిన ఒకే సమాధానాన్ని 
ఉదహరిసాడు అంబేడ్కర్‌. (ప్రసేనుడు అడిగిన [పశ్న తధాగతుడు మరణా 
నంతరం జీవించివుంబాడా? అందుకు క్షేమ రాజును ఎదురు (పళ్న వేస్తుంది. 
నము దాన్ని కొలవడం మోకు సాధ్యమా? "కాదు అని రాజు సమాధానం 
చెబుతాడు. క్షేమ రాజుతో ఎందుకు? అని (ప్రశ్ని స్తుంది? "సమ్ముదం మహో 
ద్దతమైంది. లోతె నది. అపారమైంది అంతు తెలియనిది, అందువలన అని 
(పసేనుడు అంటాడు. అప్పుడు క్షేమ సమ్ముదంతో బుద్ధుణ్ణి పోలుస్తూ ఇలా 
అంటుంది. 


“అదేవిధంగా, మహారాజు, తధాగతుడిని, బౌతికరూపంలో నిరూపి” 
చడానికి పూనుకొంటే ముందుముందు మళ్ళీ విగురించకుండా మొదలంటూ 
నరికిన తాళ్ళవృక్షపు బోది మోస్తరు తానుకానిదేదోగా ఆరూపం పరిపక్వ 
మవుతుంది. శరీరాన్నుంవి విముకి యైనది. మహారాజా తధాగతత్యం. ఆయన 
మహా బోధిలాగ గంధీరమూ, ఆహారమూ, అనంతమూ అయినవాడు “మర 
ఇం తర్వాత తధాగతుడు మనడు అనటం పొసగదు. అంతేగాదు "మరణం 
తర్వాత తధాగతుడు ఏక కాలంలో వుంటారు. వుండడు అనటం పొసగదు 


లో 


భావాత్మకంగా త ధాగతుడిని నిరూపించడానికి పూనుకుంటే భావం పరిపక్వమై 
జు... వసా వవ మనవాడి జవా నవవ జనానికి నా జజ ానా జానా నాననా నామన నా బనానా వసన నననాననర కాసాని నమానునాతన వనన కనాన 
అదే పుస్తకం శ్పజ్రీ 298-300 
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మొదలంటూ తెగిపోతుంది. భావానికి అందని విముక్తమయ్యు తధాగత 
తత్వం మహార్దవం వలె లోతెంది. అపారమూ, అనంతమూ అయినది. 
అందుచేత తరాగతుడు మరణం తర్వాత మనుతాడు అనటం మరణం 
తర్వాత మనడు అనటం పొసగదు* అని చెప్పింది. ఇదే విషయాన్ని, 
క్షేమ బెప్బింది. ఈ విషయాన్ని అంబేడ్కర్‌ చెబుతూ బోధకుడు మరణిం 
వినా "బోధ' సజీవమెనదై తే సమాజంలో అది సజీవంగా (ప్రవహిస్తుంది అని 
అంబేడ్కర్‌ చెప్పాడు. అంబేడ్కర్‌ దృష్టిలో బుద్ధుని పునర్జన్మ ఆత్మకు సం 
బంధించింది కాదు. భౌతికప దార్థములు విడిపోయి మర్షా కలవడాన్నే పునర్ణ 
న్మగా బుద్దుడు బెప్పాడని అంబేడ్కర్‌ నిరూపించాడు. బుద్దుని కర్మ వాదం 
కూడా కాత్వికుల్లో చాలా గంటరగో భాన్ని, చర్చనిరేకెత్తి ది. కు బుద్దుని 
పర కా 'దూ వాదులు (పవారం ఐపిరదెః తప్ప బుద్ధుని అర్ధంలో "కర్మం 
అంటే "వని" తప్ప పునర్దన్మకు సంబంధించిన పం స వ్రు కర్మ కాదని 
అంబేడ్కర్‌ చెప్పారు. హిందూమంతంలోని కర్మ ఆత్మపాతిపదిక మాద ఉం 
టుంది. బౌద్దంలో "కర్మ* ఇలా ఉండదు, 'నికానికి బౌద్దంలో ఆత్మ అనేది 
లేదు; అని కక విశ్లేషించి బుద్దుని కర్మసిద్ధాంతం, విత్తనాన్ని బట్టి 
ఫలమని మొదట చెప్పింది బుద్దుడేనని అంబేడ్కర్‌ వివరించాడు. “పూర్వ 
జన్మ భె భావిజన్మ నిర్ణాయకమని త హిందూధర్మిమాధారం౦ క 
అ అన్నారు. ఎందుకు ఈ సిధ్ధాంతాన్ని కనికె పెట్టారంటే ” పేదలస్థితికి, 
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వీపడకుండా సమాజాన్ని పాలమలను తప్పించ టమే హ్‌ 
వాదుల ఉద్దేశ్యం” అని అంబేడ్కర్‌ చెప్పారు. అనాత్మవాదం చెప్పిన 
బుద్ధుడు హిందూ న. భిన్న మైన పనినిబట్టి ఫలితం వుంటుందనే 


అంబేడ్కర్‌ బుద్ధుని అతికీలకమైన అహింసా సిద్ధాంతాన్ని గొప్పగా 
విశ్లేషించారు. "అహింస, చంపక పోవడం బుద్దుని (ప్రబోధాల్లో బాలా ముఖ్య 
మైంది. ఇవికరుణ, మైతిలకు బాగా సన్నివాతమైనది. ఆయన అహింస అను 
మానంలో నిర్నిబంధమైనదా, లేక సాపేక్ష మైనది మాత్రమేనా అనే (పళ్న 
వస్తుందని అదికేవలం ఒక ధర్మ న్యూతమా? అనుష్టాన నియమమా! అనే 
అంశాన్ని అంబేడ్కర్‌ లోతుగా చర్చింబాడు, బౌద్ధ దేశాలు భిన్న భిన్నంగా 
ఈ అహింసను ఆర్థం చేసుకొన్నాయని అంబేడ్కర్‌ చెప్పారు. శ్రీలంక బౌద్ద 
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సన్యాసులు విదేశీ అక్రమణదారులకు వ్యతిరేకంగా పోరాడడమే కాదు, వారికి 
వ్యతిలేకంగా పోరాడమిని అక్కడ (ప్రజలను (పేరేపించారు. మరో వై పుబర్మా 
లొని బౌద్ద సన్యాఘులు విదేశీ ఆ|కమణదారులకు వ్యతిరేకంగా పోరాడడానికి 
తిరస్కరింవారు. బర్మా ప్రజలకు పోరాడవద్దని కూడా చెప్పారు. బర్మాప్రజలు 
గుడ్లు తింటారు. చేపలు తినరు. అహింసను తప్ప మిగిలిన పంచశీలను 
ఆమోదిస్తూ జర్మనీ బౌద్ద సంఘం తీర్మానించింది. ఆహింస విషయంలో భిన్న 
దేశాలు, భిన్నమైన తాత్వికులు, వివిధరకాలుగా అర్థం చేసుకొన్నారు. ఇబ్బా 
పూర్వకంగా చంపడాన్ని బుద్ధుడు నిషేధించాడు అని అవసరమున్న చోట 
చంపడాన్ని బుద్ధుడు నిషేధించలేదని బుద్దుడు ఈ సిద్ధాంతాన్ని సారంగా 
"అన్నిటిని (పేమించు” అని చెప్పాడు. అని బుద్ధుడు అహింసమ నియమంగా 
చెప్పలేదు. అది ధర్మనూత్రంగా జీవిత మార్గంగానే చెప్పాడని ఆంజేడ్కర్‌ 
చెప్పాడు. నియమం నియంతి'సై ధర్మసూత్రం నీ జీవిత ఆచరణకు స్వేచ్భ 
నిస్తుందని అంబేడ్కర్‌ చెప్పారు. పునర్దన్మతోపాటు కర్మను తోసి పుచ్చినట్షె 
పరకాయ (ప్రవేశాన్ని కూడా బుద్దుడు తోసివుచ్చాడు. జీవితంలోని అన్నికోణాల్ని, 
మనస్సు, మెదడుకు సంబంధించిన అనేకమైన శంకల్ని బుద్దుడు తీరుస్తూ 
వచ్చాడు. ఆయితే వాటి విషయంలో బుద్దుడు వెప్పిన బోధలు తాత్వికంగా వుం 
డడంతో వాటికి పెడర్థాలు తీశారు. అయన బోధనలకు ప్రమాణంగా బుద్ధుని 
గురింవిఅంబేడ్కర్‌' చెబుకూ” బుద్దుడు హేతు బద్ధుడూ-తర్కబద్దుడూ కాక 
పోతేమరేమికాడు. ఆయాసంది ర్భాలకి అతికి, హేతు, తర్కబద్ధంగా ఒక(ప్రవ 
చనం వుంటే దానిని బుదుడిగా స్వీకరించవచ్చును.” అని అన్నాడు. బుద్ధు 
డంటే |పాపంచిక జ్రానమని తేల్చాడు. ఈ సందర్భంలోనే ఆంచెడ్కర్‌ 
మానవ్యశ్రేయస్సుకు ప్రయోజనకరంకాని చర్చలోకి దిగడం బుద్దుడి కెన్నడూ 
అసక్తిలేదు. ఇది రెండవగీటురాయి. అందువేత ఏదైనా మానవ్యశేయస్సుతో 
సంబంధంలేని విషయాన్ని బుద్ధునికి అంటగడితే ఆది బుద్దుడు జెప్పిన మాట 
గా స్వీకరించలేమని అంబేడ్కర్‌ విర్థారణ చేశారు. ఈ పునాదులమోద ఆం 
చేడ్కర్‌ బుద్ధుని తాత్వికపాధాన్ని నిర్మించారు. మంచిచెయ్యి, దుష్టృతా 
నికి దూరంగా వుండు. పాపానికి పాల్చడకు. ఇది బౌద్ధ జీవన విధానం, 
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[బ్రాహ్మణులు వ్యక్తిగతంగా కర్మ, పునర్ణన్మ వంటి మూఢవిశ్వాసా 
లను పుట్టిన కొన్ని దినాల్లోనే నమ్ముకాయి, అందుకే వారు ఆతరువాత 
జీవిత కాలంలో అత్యున్నతదశళలకు చేరుకున్న తరువాత కూడా వారు ఈ 
నమ్మకాలను వదలలేక వాటిని తాము తరువాత స్వీకరించిన ధర్మాలకు, 
సిద్దాంతాలకు ముడివేస్తారు. బొద్దానికి ఈ తాకిడి ఎక్కువ తగిలింది. [బాహ శ్ర 
ణులు కొన్ని సందర్భాల్లో త్త నమ్మిన సిద్ధాంతాల కోసం ఎన్నోత్యాగాలు 
వేసారు, కాని ఆబాల్యంలో పడ్డ పల సమూలంగా తుడుచుకొని 
స మ్న్‌ వదలిన వారిసంఖ్య వాలా తక్కువ వుంటుంది, వారికున్న 
ఈ బలహీనత వల్ల తాము స్వీకరించిన నూతన సిద్ధాంతాలకు కొత్త నిర్వచ 
నాలు ఇస్తున్నట్లు "భ్రమించి పాత నిర్వచనాలే అన్వయిస్తారు. బౌద్దానికి ఈ 
బ్రాహ్మణుల తాకిడి వల్ల భారత స | చాలా దెబ్బ తగిలింది. ఆ 

దెబ్బనుండి తప్పించి. మర్లా నిబద్రమైన బౌద్ద తాత్విక జీవన విధానాలను 
పునరుద్ధరింఛచడంలో అంబేడ్కర్‌ ఎంతో గ్‌ తీసుకొన్నారు. 


అందుకే బౌద్దం [బాహ్మణవాదానికి వ్యతిరేకంగా హోరాడిందికాని 
(బాహ్మణులక కాదు. అయితే (బ్రాహ్మణుడిగా పుట్టిన వాడిలో సహశజాతంగా 
వస్తున్న (వాహ్మణవాదాన్ని పోగొట్టడం మిగిలిన వరాల వారిలో వున్న 
(బాహ్మణత్వాన్ని హోగొట్టడంకంటె కష్టమైన పని, ఈపనికి పూనుకున్న 
వారందరూ యుద్ధంతో సమానమైన జీవితాన్ని జీవించారు. అంబేడ్కర్‌ 
బౌధ్రాన్ని (బాహ్మణవాదం నుండి రక్షించేపని తీసుకోవడం అంటే అది 
దగ్గర దగ్గర బుద్ధుడు చేసినంత పనయ్యింది. అందుకే అంబేడ్కర్‌ బౌద్ధంలో 
వున్న 'నిర్మాణ ధర్మాన్ని ఆధారం చేసుకొని “బిందువుమోధ బిందువు పడి 
తేనే కుండ నిండుతోంది అలాగే కొద్ది కొద్దిగా చేసే మంచి ఎంతో పెరుగు 
తోంది. చేసిన తరువాత వింతించన నవసరం కానిది మంచిపని, మంచిపని 
పర్యవసానం తృప్తిగా, సంతోషంగా, పరిణమిస్తుంది అని, గంధంకన్నా, 
జవ్వాది కన్నా; తామర; మల్లెపూత పరిమళం కన్నా సుగుణం వలన .కలిగే 
పరిమళమే గొప్పది అని అంబేడ్కర్‌ నూతీకరింబాడు, 


వైయక్తిక నీతి సమాజ పరిణామాన్ని బట్టి మారుతుంది. వ్యక్తిత్వాన్ని 
రూపొందించుకోకుండా సామాజిక సందేశం నిచ్చేఅర్హత వ్యక్తికి కలుగదు. 
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అందుకే అంచేడ్కర్‌ “వ్యసనాల వెంటపడకు, నిర్లక్ష్యం వహించకు, 
వెడుభావాలను వరిచేరనీయకు, సచబ్బిల్మవతం పాటించు, శీలవంళులు 
ఈలోకంలో నుఖిస్తారు'” అని బౌద్దసారాన్ని ముత్యాల దండగా కూర్చాడు- 
హృదయ సంబంధం లేని కామం విషయంలో బుద్దుని ధార్మికసారాన్ని 
అంబేడ్కర్‌ సమకాలీనంగా [కడీకరిన్తూ, సుఖలాలసనుంచి దుఃఖం, భయం 
కలుగుతాయి. సుఖలోలుడు కానివాడికి దుఃఖం, భయం కలుగవు. శీలం. 
జ్ఞానం, ధర్మవర్తనం. సత్యవచనం కలిగి తన పని తాను చేసుకొంటూ 
పోయేవాడు ప్రపంచానికే (పేమాస్పదుడొతాడు అన్నాడు. ఇదే సందర్భంలో 
సంపదగురించి పబుతూ సంపవకురిసే ఆశలకు అంతే ఉండదు. సంతృప్తి 
నివ్వని ఆశలెప్పుడూ [ప్రమాదకరమైనవని వేవికవంతునికి బాగా తెలుసు” అని 
అంబేడ్కర్‌ అన్నారు. 

వ్యక్తి జీవితంలో (పధానమైన (కోధం, విరోధం అనేవాటి విషయంలొ 
త్వాతిక మానసిక శాస్తా)ల సమన్వయంతో మంచి సూత్రాలు రూహొందింబారు 
అంబేడ్కర్‌. ఇవి బుద్దుడు అతని శిష్యులు అ క సంచర్భాల్లో చెప్పిన 
మాటలు సంభాషణలు, సందేశాలు అయినా వాటికి ఒక నూ(తీకరణ తీసుకు 
వచ్చి [పజల నాలుకలమోదకు పోయే అవకాశాన్ని ఆయన కఠిర్చవాడు. 
ఒక వ్యక్తి మహోయేత్త మైన జీవితాన్ని గడపవలయునంటే అతనిలో సంస్క 
రించవలసిన అంశాలు వ్యవస్థని బట్టి, సమాజాన్ని బట్ట, కాలాన్నిజట్టి ఎన్నో 
వున్నాయి. "సేమతోనే ని శ తువులను జయించు “ఆంటూ హిందూ" అష్టాదశ 
వురాణాలన్నీ చెప్పిన క్రోధాన్ని ఒక్కమాటతో బౌదం జయించింది. “మనిషి 
(సేమతో ఆగహాన్ని అధిగమించనియ్‌, అబద్ధాన్ని నిజంతో అధిగమించి, 
సత్పురుషుడు పొంగి పోకుండా, కుంగిపోకుండా, విజయానికి ఓటమికి అతి 
తంగా వుంటాడు. “అని బౌద్దం వ్యక్తిని అగ్నిలో పుటం "పెటింది ఒకి 


a 


రు 


యుద్ధంలో వేలకు వేలమందిని జయించవచ్చు. ఆదిగొప్పకాదు, తననుతాను 
జయించిన వాడే వీరుల్లో గొప్పవాడు.” బౌద్ద పునరుజ్లీవనంలో అంచేడ్కర్‌ 
ఇది చేయకూడదు అనేసూత్రాల కంటే ఇది చెయ్యాలి అనే సూత్రాలు ఎక్కువ 


వేశాడు. "లోతైన, (పశాంతమైన, నిశ్చలమైన సరౌొవరంలాగా ధర్మ! ప్రబోధం 
వివేకవంతులు నిశ్చలతసు సంతరించుకుంటారు. బుద్దుని తాత్వి 


తో 


౮ 


సారాన్ని ఆయన్ని [ప్రపంచంలో అనుసకింవిన మేధొవర్గం అంతటిలో అంచె 


డ్కరి అత్యున్నతుడు. చారిత్రకంగా, శా ప్రియంగా, బౌచ్దాన్ని పునరుజ్జవిం 


(AS 


బౌద్ద దర్శనం toe 


PR 


అంబేడ్కర్‌ బౌద్ద సారాన్ని ఈ సమాజానికి శకి వంతంగా అందిం 


యు అంబేడ్కర్‌ త బుద్దుని జీ విత చరిత అధ్య యనంతో పునరుః 


రి 


(pe 
టల్‌ 
Cat) 
డ్‌ 


౦ది. మానవతాపూర్తమైంది. హిందూ (ప్రత్యామ్నాయమెంది. కారల్‌ 


fa Po 
4 (66 
[0 


ఛౌతక మాదం లోని తార్క్మెకారశా న్న 


UR 


ర్క్సు (ప్రతిపాదించిన గతితార్కి 
సం! మూలకేందద్రమైన దుఃఖమనే అంశాన్ని అంబేడ్కర్‌ బౌద్దం 


గోనె గ్గు నాడు, బెదం ఒర సామాజిక ధర్మం. ఒక సామాజిక జివనం 


C) 


సమసమాజ ee. నూమిక, కుల నిహ్మాలనకు సాధనం, దోపిడిని 
అంతం చెయడానికి ఆయుధం మానవ సమాజ పునరి ర్యాణానికి అది 


[గజీవన అ ర్శనం, 


ఇటువంటి బౌద్దభర్మాన్ని అధునిక సమాజాన్ని పునర్నిర్మించే 
సిద్దాంత నూ(తాలుగా మలవి, 
'బుద్దుడు- అత నిధర్మము' అనే ఆసిదాంత (గంధాన్ని అందింపొడంతో 
అంబేడ్కర్‌ బౌద్ద పునరుబ రీవనోద భాయ సి సిడాంతకర గా రూపొండాడు, 


అంతేగాక బౌద్ధ ధర్మాచరణలో భాగంగా ఒకేరోజు నాగపూర్‌ 


ల లక్షల మందికి బౌవోధర్మ డీక్షనుయిచ్చి బౌద్ద ధర్మోద్యమంలో కూడా 


ద్‌ 


లీ 
తానే అ(గగావమియై తన్నుతాను ఆధునిక బుదునిగా తీర్చి డిదుకోగలిగాడు. 


బుద్దం శరణం గబావి 
౫౦ (లాయి 
సంఘం శరణం గచ్చామి 


ధర్మం శీగణం గచ్చామి, 


చీటి ద్దు da 
CU ష్దసు ళా 


{7 టల లర ఆను ప్‌ ఆ అంగి త్తి a జ్‌ నే 
ర్‌ది బె ద్ధ నరుజ్జవన్‌ థమ ౧ర్జాంతకర్త-డా। వీ.ఆర్‌ అథ బన్కరి 


వా 


History of Indian Buddhism—by క. Lamotte 
Universite Catholique Re Louvain 
institut Orientaliste, ॥ 
LOUVAIN—LA--NEUVE 


Studies in the Origins of Buddhism 
—by Govind Chandra Pande 
Department of Ancient History Culture 
And Archaeology 
University of Allahabad 


The Buddha And His Dhamma 
Dr. Babasaheb Ambedkar writing and 
Spseches—Vol—1! 
Education Department, 
Government of Manarashtra 


The Essence of Buddhism 
—P. Lakshmi Narasu 
Asian Educational Services-— New Delhi 


A History of Buddhist Philosophy 
—David J. Kalupahana 


Miotiial Banarsidass Publishers 
Private Limited, Delhi 


Indian Atheism (A Masxist Analysis) 


—Debipra:ad Chattopadhyaya 


People’s Publishing House, New Delni 


Buddhist and Vedic Studies, 
by—0O. గ. De A. Wijesekara 
Motilal Banarsidass Publishers 
Private Limited—Dslfh{. 


INGIAN BUDDHISM 
—Hajime Nakamura 
Motilal Banarsidass publishers 
Privete Limited,— DELHI 


ఈ (గంథం కోసం అధ్యయనం క (గంధాలు 


— 71988 


—1957 


~— 1992 


—1993 


--1 594 


10. 


11. 


12; 


13. 


14. 


15. 


THE BUDDHA — Trevor Ling 
Maurice Temple smith Ltd 
37 Great Russell street 
“LONDON Reprinted —1974 


A HISTORY OF INDIAN PHILOSOPHY 
—Surendranadh Dasgupta 
Volume—1l, tli, IV 
Motilal Banarsidass—DELHI 


HISTORY OF WESTERN PHILOSOPHY 
—Bertrani Russell 
by Rontledge, Il new Fetter Lane, London- 
Reprinted —1991 


BUDDHISM 
—by Sir. M. Monier williams. 
The Chowkhamba Sanskrit series office 
VARANASI -— 1964 


HISTORY OF INDIAN PHILOSOPHY 
—DbDr 5. గీ. Dasgupta, 
Published by kitab Mahal, 15, Thornhill Road, 
ALLAHABAD 1969 


INDIAN BUDDHISAM 
A. K. WARDER 
Motilal Banarsidass Publishers 
Pvt, Ltd...DELHI 1971 


Taranatha's HISTORY OF BUDDHISAM IN INDIA 
Edited by Debiprasad Chattopadhyaya 
Motilal Banarsidass Publishers 
Pvt. Ltd.....DELHI 1990 


AN INTRODUCTION TO INDIAN PHILOSOPHY 
by Satischandra Chatterjee, 
and . 
Dhirendra Mohan Datra 
Univessity of Calcutta 1950 


స /. A. CULTURAL HISTORY OF INDIA 
Edited by A. L Basham 
Oxford University Press Delhi 1990 


18, EARLY BUDDHIST THEORY OF KNOWLEDGE 
సు N. Jayatillake, 
Motilal Banarsidass publishers, Delhi 1980 


49, STUDIES IN THE ORIGINS OF BUDDHISM 
G.C. Pande 
Motilal Banarsidass Publishers PVT. LTD 
New Delhi 


20. MAHAYANASUTRALAMKARA 
by Asanga, 
Sri Satgur Publications 
A Division of Indian Book Center, Delhi 1992 


21, STUDIES IN THE BUDDHISTIC CULTURE OF INDIA 
-Lal Mani Joshi 


Motilal Banarsidass Publishers pvt.LTD 
Delhi - 1987 


22, OUT LINES OF INDIAN PHILOSOPHY 
-M, Hiriyanna 


Motilal Banarsidass Publishers PVT. LTD. 
Delhi -1 094 


23, A CRITICAL SURVEY OF INDIAN PHILOSOPHY 
«Dr. Chandradhar Sharma 


Motilal Banarsidass Publishers pvt.LTD 
Delhi 1987 


' 24, BUDDHIST IMAGES OF HUMAN PERFECTION 
- Nathan Katz ~~ 


Motilal Banarsidass Publishers pvt. Ltd. Delhi -1989 
25; BUDDHIST PRECEPT AND PRACTICE 
-Richard F. Gombrich 
1991 


Motilal Banarsidass Publishers Pvt Ltd.-Delhi 


గ 
O 


SUDRAS !IN ANCIENT INDIA 
~R, ఏ. Sharma, 
Motila! Banarsidass Publishers Pvt. Ltd. Delhi 


27, WHAT 15 LIVING AND WHAT IS DEAD IN INDIAN 
DPHILOSGPHY 
-by Debiprasad Chattopadhyaya 
People's Publishing House 
-New Delhi 


29. 2500 YEARS OF BUDDHISM 
prof. P.V, BAPAT 
Publication Division 


ఏమిటి? 


© 


యః లక్ష్మైనరసు. 


£5), 


29, బౌద్ధం అం 


50, బుద్ధుడు మరియు అతని ధమ్మం 


-డా।। బి ఆర్‌. అంబేడ్కర్‌ 
[ప్రచురణ : ఆంధ[పదేళ్‌ (ప్రభుత్వము = 1994 


3 ఖ స్టే 
ల హూ స 
గో ఘా గా భి 
wy FO Wr ల 
షల్‌ గ జ్‌ న 
pr వా aN 
Ca 
' ట్య య 8 
గ భాం ఖో జై 
/| ల శె వచ 
ఖై స్‌ య. 
ఘా ఇ చల్‌. 
అ సై స్ట 
గారా" 
కి Wa ౪లో చి జొ , గో ॥ 
లో న స Co , 
J చె న్‌ 3 
జ గ శ్‌ జ 
wm pi జో వ. 
[గ్‌ కా mp | 
వే ళ్‌. యట 
మా rate శ 
ఖు సం j 
as జా 
న? థల వ్‌ 
న్‌ స్థం wm జ 
జ + న ర. శ 
4 ౪3 జో CTT స! న! 
4 4 జ్‌ త్‌ జ్యా 
3 స్ట ళీ జ ge ib 
భా we గ్‌ 
శి ర. ల 
సి LAA 
స ళో శ e 
సన్న 
Fan వే 
సు 
ల 
EN యా 
నో 
గా 
మ 
షే 


లోకాయత (పచురణలు 

1. కులం పునాదులు —కతి పద్మారావు (1881) 20-00 
2. జసగీతం h (1979) 10-00 
ఫై హేతువాద సత్యాలు ప (1980) 4-00 
శ. సాంఘికవిప్లవ రచయికలు (| (1983) 30-00 
ర. కుల సంఘర్షణలు 5, (1983) 500 
6. Women and Caste in India (1౨83) 5-00 
7. జైలు గంటలు వ (1986) 10-00 
8. చేశండెరీ శ (9. 2000 
9. సాంఘిక విష్టవమూర్తి , (1990) 

డా॥ బి. ఆర్‌. అంబేడ్కర్‌ ,, 20-00 
10. రిజర్వేషన్లు - హిందూమతోన్మాదం ,, (1991) 10-00 
11. Social and Philosophical 

Movements 1౧ India,, (1991) 5-00 
12. Dalit women (1991) 10-00 
13. దళితుల చరిత్ర (మొదటి భాగం) (1991) 10-00 
14. బార్వాక దర్శనం (1991) 25-00 
15. విముక్సిగితం a (1987) 5-00 
16. రక్తక్షై్మతం 1౯ (1992) 5-00 
17. భారతీయ సంస్కృతిలో ప్రీ వె (1992) 60-00 
18. కులం- ప్రత్యామ్నాయ సంస్కృతి అ (19983) 30-00 
19. దళిత సాహిత్యవాదం-జామవా స్త 1995) 15-00 
20. Dr.B .R.Ambedkar the Visionary ,, (1995) 5-00 
21. Caste and alternative Culiure (1995y 100-00 
సీని. (పత్యామ్నాయసంస్కృతిలో పెరియార్‌ మేళా (1996) 8-00 
ఏఏ. జాషువా సామాజిక తత్వం క్‌ (1996) 3-00 
24, నల్ల కలువ » (1996) 20-00 
25. దళితుల చరిత్ర (రెండవభాగం) ,, (1996) 10-00 
26. చి.సి.ల సామాజిక చరిత-సాహిత్యం ,, (1996) 4-00 
27. అంబేశ్కర్‌ సిధాంతభూమిక -కోట ప్రసన్న (1996) 12-00 
వరి, రచ్చబండ - మదూరి నగేష్‌బాబు (1990) 25-00 
29. వళ్లవాడు (హిందీ దళిత కవితా సంకలనం) (1997) 10-00 
30. దళిత పాట (పాటల సంకలనం) (1997) 10-00౮ 
31. లోయ _ మదూరి నగేష్‌బాబు (1997) 20-00 
82. దత జనం పాటలు  -రాంబిందర్‌ ఖీంవం! (1997) 15-00 
88. దళితదశాబ్దం దేవరపల్లి మస్తాన్‌రావు (1997) 86-00 
34, Ancient Indian Dalit క R20. (1997) తో 


